APOSTILA CURSO ORI 


OBI D'ÁGUA 


e Uma quartinha de barro 

e Um obi abata de quatro gomos. (Para 
pessoa de Xangó substituir 

por Orgbo) 

e 07 ou 10 acaçás brancos 

e Egbô (canjica branca cozida) 

e Banha de Orí 

e Efun 

e Dandá da costa 

e Folhas do orixá: mais comum usar folha de 
saido que é de Oxalá. 


e Um torço branco 


e Usa-se em alguns casos o IGBIN (Para 
Oxalá) traz paz e muita calma. 

Modo de proceder este Ritual: 

Este ritual inicia com o iyawo sentado na 
esteira. Comeca-se o Bori respingando o 
cháo com água por trés vezes. A cada vez 
que se joga a água ao cháo deve ser 
pronunciado: 

OMI TUN - águas novas 

ONA TÚN - caminhos novos PELE TÚN - 
calma novamente 
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Saudações aos Ancestrais 

Invoca-se nessa hora os Ancestrais (Okú 
Orun) pedindo licença dizendo: AGO 
MO JUBA AGBAGBA 


Meus respeitos e Licenca aos antigos; 


KOLOBO SE'RÉ 


Desejamos boa sorte 

AWA BA SE'RÉ 

Boas realizações 

SAUDANDO O OBI (Babalorixa) 
Saudações Com Obi (Seco) — Mão Direita 
Nessa hora o Zelador (a) ainda com o Obi 
interio, pede ao Obi o que se deseja à 
pessoa: 

OBI KOSI IKÚ 

Obi para que não tenhamos morte 

OBI KOSI ARUN 

Obi para que náo tenhamos doencas 


OBI KOSI OFO 


Obi para que náo tenhamos perdas 

OBI KOSI EJÉ 

Obi para que não tenhamos derramamento 
de sangue 

OBI KOSI FITÍBO 

Obi para que não tenhamos 


desentendimentos 


OBI KOSI ARÁ IKÚ BABAWA 

Obi para que a morte não nos veja 
Saudações Com Obi (Seco) — Mão Esquerda 
OBI NIBI IKÚ 

Obi para evitar a morte 

OBI NIBI ÀRÙN 

Obi para evitar as doenças 


OBI NIBI ÒFÒ 


Obi para evitar as perdas 
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OBI NIBI EJÉ 

Obi para evitar derramamentos de sangue 
OBI NIBI IDÍNA 

Obi para evitar obstáculos 

OBI NIBI FITÍBO 

Obi para evitar desentendimentos 


OBI SE 


O Obi tem força 

PEDIDOS AO OBI (PESSOA) 

Depois que o zelador(a) tenha feito os feitos 
os pedidos, o Obi é entregue a pessoa a qual 


toma o Bori para que faça seus pedidos. 


Deve-se segurar o Obi próximo a boca. Nessa 
hora todos devem cantar: 

OBI KÁRA L'OKAN 

OBI COMOVE-NOS PROFUNDAMENTE O 
CORAÇÃO 

GBARAGADA 

ESCANCARADO 

OBI KARA L'OKAN 

OBI COMOVE-NOS PROFUNDAMENTE O 
CORACAO 

GBARAGADA 

ESCANCARADO PARTINDO O OBI (OFÓ |) 


Deve-se pedir agó ao Obi e abri-lo. 
Sacrifique-o, tirando o coração que consta do 


broto da parte interna. Reza-se: 


AGO OBI 

LICENÇA OBI 

OBI RE RE O 

OBI DE BOA SORTE 

KO TO OWO MÉJI KEBA 

SAUDAMOS-LHE COM AS DUAS MÁOS 
PEDINDO AJUDA Separando as Partes do Obi 
Enquanto se separa as talas do Obi reza-se: 
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OBI NI BI IKU 

OBI PARA EVITAR A MORTE OBI NI BI ARUN 
OBÌ PARA EVITAR A DOENÇA ÈJÓ OWO EE DI 
MI OLOFIN 


SUPRA-ME DE RIQUEZA MEU LEGISLADOR 
PARTINDO O OBI (OFÓ 1) 


Deixa-se a máo esquerda ligeiramente 
aberta, e com a máo direita toca nos pingos 
d'água no cháo, batendo na máo esquerda e 
em seguida tocando na testada, na fronte, 
nuca, pescoco e máos sempre tocando antes 
ao chão. 

Se tiver pai morto, tocar no dedáo do pé 
direito, se máe morta, no dedáo do pé 
esquerdo. Se a pessoa tiver os país vivo, náo 
tocar nos dedões, dizer apenas 

ALAFIN ORÍ RE, ADÚPÉ. 

Com o Obi molhando com a água da 
quartinha, toca-se a testa , fronte, nuca, 
braços , coração , dedão do pé . Sempre 
dizendo: 


OBI ORÍ 


OBI APÁ OBI OKAN 


Separando as Partes do Obi 


Enquanto se separa as talas do Obi reza-se: 
OBI NI BI IKU 

OBI PARA EVITAR A MORTE 

OBI NI Bl ARUN 

OBI PARA EVITAR A DOENCA 

EJÓ OWO EE DI MI OLOFIN 

SUPRA-ME DE RIQUEZA MEU LEGISLADOR 
Primeira Parte do Efó Orí apresentando o Obi 
a cabeça: 
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AGO FÚN MI ORÍ 

Dê-me licença cabeça 


AGO FÚN MI ORISA 


dé-me licenca Orixá 
AGO FÚN MI ORISANLÁ BABÁ OKE. 
Dé-me licenca Grande Orixá, Pai acima de 


todos! E por último: 


ORÍ MO Kil E PELE Ó! 

Cabeca eu vos saúdo delicada e gentilmente! 
AGO YE OLÓRÍ, 

Com licenca, salve o Senhor da cabeca. 

AGO YE ELÉEDÁ! 

Com licença, Salve o Senhor da Criação 
(Olódiimare). PARTINDO O OBI (OFÓ 11) 
Segunda Parte do Efó Ori — Tocando a 
Cabeça AGO ASIWAJU ORI! 

Dé-me licenca frente da cabeca! Nesta hora 


toca- se a testa do oficiado. 


AGO LÉEHIN ORÍ! 

Dé-me licenca parte de trás da cabeca! Toca- 
se a nuca do oficiado. 

AGO OTÚN ORÍ! 
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Dé-me licenca lado direito da cabeca! Toca- 
se O lado direito da cabeca do oficiado. 
AGO OSI ORÍ! 

Dê-me licença lado esquerdo da cabeça! 
Toca-se a parte esquerda da cabeça do 
oficiado. 

AGO OKE ORÍ! OU AGO AARIN ORÍ! 

Dê-me licença o topo da cabeça, ou dê-me 
licença meio da cabeça beça! PARTINDO O 
OBI (OFÓ III ) 


Terceira Parte Do Efó Ori — Passando a Banha 
Vegetal 

AGO ASÍWÁJU ORÍ! 

Dê-me licença frente da cabeça! - Nesta hora 
toca-se a testa do oficiado. 

AGO LÉEHIN ORÍ! 

Dé-me licenca parte de trás da cabeca! - 
Toca-se a nuca do oficiado. 


AGO OTÚN ORÍ! 


Dé-me licenca lado direito da cabeca! - Toca- 
se O lado direito da cabeca do oficiado. 

AGO OSI ORI! 

Dé-me licenca lado esquerdo da cabeca! - 
Toca- se a parte esquerda da cabeca do 


oficiado. 


AGO OKE ORÍ! OU AGO AARIN ORÍ! 

Dê-me licença o topo da cabeça, ou dê-me 
licença meio da cabeça beça! - Toca-se o 
topo da cabeça do iniciado. 
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Veja que na terceira parte dizem-se as 
mesmas palavras, porém desta vez, passa-se 
a mistura feita de banha de Orí e efun. 
PARTINDO O OBI (OFERENDAS) 
Apresentando as Oferendas a Orí 

Na mão direita, a quartinha com água; na 
mão esquerda, o prato com o obí. O Zelador 


toca OS 


quatro pontos da cabeca, no coracáo e nas 


costas. Depois é dada para a própria pessoa 


encostar o prato e a quartinha nas frontes, 
morada da alma guardiã ancestral. 

Se Pega os gomos (Obi) com a máo esquerda. 
Passam-se os gomos para a mão direita com 
a parte interna para cima, tocando nos 
pingos de água que estáo no cháo tocando a 
fronte da pessoa com máo esquerda. Saúda- 
se o cháo e o Orí da pessoa 3 vezes. Jogam- 
se entáo os gomos no prato. 

Cada caída tem uma frase, que serve como 
conselho, sugestáo ou adverténcia, a ser 
estudado junto com o consulente. Por ele 
falam diversos orixás. 

SAUDANDO ORI 

Agora se na o jogo se mostra Alaáfía, todos 


devem dizer Orí O , e faz-se a 


saudacáo ao Orí. 

A seguir o Zelador faz os seguintes gestos e 
deve ser seguido pela pessoa que está dando 
o borí: Junta as mãos a altura do peito e 
afastando-as por 3 vezes dizendo: AWO ORÍ ; 
com as máos juntas e por 3 vezes, 

Toca-se o peito, dizendo: ORÍ EMI ; No 
ombro direito, ORI AJÉ ; 

No ombro esquerdo ORÍ ATO 

E abrindo os braços, ORÍ ALAAFIA 

Após este ato, continua-se o jogo 
perguntando-se para onde deve ser levado o 
carrego, se o Obi oferecido deverá ser inteiro 
na cabeca ou só os gomos. Se for 


determinado que use-se apenas 2 


gomos, a pessoa que estiver tomando o Bori 
deverá comer os outros 2 gomos. 

Depois de feito o jogo, se pega os gomos do 
obí, tiram-se o fiapo de cada gomo ese o 
coloca dentro do Igbá Ori com água, dizendo- 
se: OBIKÓMAKÚ 
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OBIKOMARUN 

NADA DE DOENCAS 

OBIKOMASEJO 

NADA DE PROBLEMAS, BRIGAS 
OBIKOMASOFO 

NADA DE PERDAS 

O sacerdote toca o obi no corpo da pessoa. 


Partes do Corpo Onde é Colocado Obi 


O Zelador deve pegar pedacinhos do Obi 
partidos e mastigá-lo colocar diretamente de 
sua boca no ponto alto do Orí da pessoa, a 
pessoa que esta recebendo o bori mastiga 
também, mas náo engole, o sacerdote pega 
um acacá pequeno desenrolado, segurando 
pela folha pede que a pessoa guspa sua parte 
ali a parte do obi, o sacerdote coloca o acacá 
no ponto alto do Orí junto com a sua parte, 
põe se um pouco de canjica e cobre com 
folha de saião. 

Põe obi também: 

Na fronte, presos na orelha, 

No dedão do pé (se os pais forem mortos). 
Pega-se sete pedaços do Obi e mais 7 atares 


e dá- se a mão da pessoa que está fazendo o 


Bori, e pede para que a mesma mastigue e 
engula junto com 3 goles de água da 


quartinha do bori. 


O restante dos pedaços são distribuídos a 
todos os presente. 

COBRINDO A CABEÇA 

Com um Ojá, deve ser coberta a cabeça da 
pessoa. Se Pega a quartinha do próprio Bori, 
e oferece-se a pessoa, pedindo que tome 3 
goles. No caso de ter oferecimento de 
animais a cabeça, a mesma não deverá ser 
coberta ainda. Arruma- se o Obi mastigado 
no centro da cabeça de forma que não caia. 
Só após serem oferecidos os animais que a 


cabeça e coberta. 


98 

Importante : Assim que todas as comidas 
forem postas na mesa do Bori (animais 
sacrificados), a cabeca da pessoa deve ser 
descoberta para que possa comer. 


O sacerdote diz: 


ORI Ó, MO NPE ENYIN, WA GBA OBI, WA JE 
OBI! Oh cabeca, eu vos chamo, 

Venha receber obi, venha comer obi! 

O sacerdote junto com a assistência sauda o 
cabeças: ÁJÁLA ORI, ORI L'EWA L'ÉWA L'ÉWA 
ÁJÁLA ORÍ, ORÍ L'ÉWA L'ÉWA L'ÉWA 

OPE ENYIN EDUMARE, WA ORÍ E KU Ó 

OPE ENYIN EDUMARE, WA ORÍ E KÚ Ó 


E KU Ó OORUN, E KÚ Ó OSUPÁ, E KU Ó OJO 
OJO BO ILE 

E KU Ó OORUN, E KU Ó OSUPA, E KU Ó OJO 
OJO BO ILE 

IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORI 

IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORI 

ORISA QUE MOLDA AS CABECAS, A CABECA 
ESTA LINDA, LINDA, LINDA, ORISA QUE 
MOLDA AS CABECAS, A CABECA ESTA LINDA, 
LINDA, LINDA, 


VOS AGRADECEMOS, SENHOR SUPREMO, 
VENHA A CABECA, VOS SAUDAMOS 
SAUDAMOS O SOL, SAUDAMOS A LUA, 
SAUDAMOS A CHUVA VOS AGRADECEMOS, 


SENHOR SUPREMO, VENHA À CABEÇA, VOS 
SAUDAMOS 

SAUDAMOS O SOL, SAUDAMOS A LUA, 
SAUDAMOS A CHUVA QUE CAI SOBRE A 
TERRA FELIZ A CABEÇA ACORDE,ACORDEM 
FELIZ A CABEÇA 

QUE CAI SOBRE A TERRA 

FELIZ A CABEÇA ACORDE,ACORDEM FELIZ A 
CABEÇA 
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Sauda-se a AGBÓNNIREGÚN, porteiro do 
céu. MO JÚBA AGBÓNNIREGUN 

MO JUBA AGBONNIREGUN 


AWA PADE L'ONON IPORUN, IPORUN, 
AWA PADE L'ONON IPORUN, IPORUN, 


WA MÉSON ORUN KORIN KI ORÚNMILA, 
AWA TUN WO TUN WA KORIN KI ORUNMILA 
AWA ORI OFE, OFE EDUMARE 

AWA ORI OFE, OFE EDUMARE 
APRESENTO-VOS MEUS RESPEITOS 
AGBONNIREGUN 

APRESENTO-VOS MEUS RESPEITOS 
AGBONNIREGUN 

VAMOS ENCONTRAR-VOS NOS CAMINHOS 
DO VOSSO POSTO NO CEU, VAMOS 
ENCONTRAR-VOS NOS CAMINHOS DO 
VOSSO POSTO NO CEU, NOS CANTAMOS 
NOS NOVE ESPACOS SAGRADOS (CEUS) 
CUMPRIMENTANDO (SAUDANDO) 
ORUNMILA 


PEDIMOS QUE VOLTEIS OS OLHOS PARA NÓS 
QUE CANTAMOS (SAUDANDO) ORÚNMILA 


FAZEI NOSSAS CABEÇAS SALTAREM MUITO 
ALTO, ATÉ O SENHOR DA CRIAÇÃO 

FAZEI NOSSAS CABEÇAS SALTAREM MUITO 
ALTO, ATÉ O SENHOR DA CRIAÇÃO 
Sauda-se Ifá para nos trazer boa sorte: 

Ifá sé gba rere ojoorun ori wa Ifa sé gba rere 
òjòòrun ori wa Ojdorun Olúwa, òjòòrun ori 
wa Ó sá yon Yoruba 

Mo tún, mo tumba rè! Ó sá yon Yoruba 
Mo tun, mo tumba re! 

Ifá, faca com que recebamos sobre nossas 
cabecas a boa chuva do céu (no sentido de 


cobrir-nos de bencáos.) 


Ifá, faca com que recebamos sobre nossas 
cabecas a boa chuva do céu. Chuva do céu, 
meu Senhor, chuva do céu sobre nossas 
cabeças. Faça-o (o iyawo) ter o esforço e a 
perseveranca dos Yorubá Eu peco, eu tomo a 


sua benção! 
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Faça-o (o iyawo) ter o esforço e a 
perseverança dos Yorubá Eu peço, eu tomo a 
sua benção! 

A pessoa descança até o outro dia na esteira, 
muitas vezes acorda-se só para comer, e para 
o banho. 


Bori - Oribibo 


Este ritual é realizado para trazer 
alinhamento com o eleda do omorisa,ou seja 
com o orisa guadiao, traz muita paz, sorte, 
dinheiro, caminhos abertos, muita saúde e 
equilibrio. 

O oribibo, não serve como iniciação ele é 
feito apenas como seguranca de saúde e 
como reforco para espiritualidade e para 
preparação de um ritual maior quando o 
iniciado fica muito tempo sem fazer seus 
preceitos tem de aliviar a cabeca para 


receber a nova obrigação. 


Este rito traz alinhamento no ori do iniciado 
com seu orisa — para não causar choque no 


eleda, este ritual é realizado antes do bori 


mais completo. Observação.:Em caso de 
iniciação o omorixa descança com a 
obrigação no ori por 24horas, e logo após 
retira a obrigação do ori, estará pronto para 
o bori mais completo. 

Material: 

1- Casal de pombos branco 

1- Quartinha de Louça - Macho (sem alça) ou 
Femea (com alça) 1- Fio de contas do Orisa 
Olori 1- Fio de contas do orisa Ajunto 

1- Roupa branca para o ritual 

1- TorçoBranco 

2- Obi abata 

1- Vela de 7 dias branca 

1- Efun Ralado 

e Banha de Ori 


e Acacas Brancos (7 para mulheres — 9 para 
homens) « Mel 

e Azeite de Oliva para os orisas que aceitam 
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e Azeite de Dendé para os orisas que aceitam 
e Comida para o orisa olori 

e Comida para o orisa adjunto 

e Frutas: maca, meláo, banana, pera, etc... 

e Doces opcionais 

e Flores: rosas brancas, palmas brancas, etc... 
Ervas fresca para lavar o Ori: 

Ø Peregun 

Ø Colônia 

Ø Oriri 


Ø Macassa 


Ø Cana do brejo 


Ø Caruru sem espinho Ø Betis branco 


Ø Elevante Inicio do ritual: 

1- O omorisa passa pelos ritos de limpeza 
(ebos) de acordo com o jogo de búzios. 

As pessoas que irão assistir o ritual deverão 
estar de roupas brancas e com suas cabeças 
cobertas com iketé ou torça branco, sempre 
com pensamentos positivos, para que o Ori 
que nasce tenha, felicidades, seus caminhos 
retomados, positividades, pedindo tudo de 
bom para a pessoa que esta preste a receber 
a oferenda em sua cabeça. As pessoas ficam 
de pé o ritual todo. © Primeiro: após os Ebós 


O iyawo toma um banho com o sabão da 


costa preparado “Ose dudu” e com bucha 
vegetal ou molho de palha da costa, se for 
homem faça o sozinho se for mulher pede 
ajuda de uma ekeji que dá o banho no iyawo 
cantando: 


e Aradrawemorupoo. 


e Aradráwemórupo. 

e E móti mó run ko mama fo. © 
Aradráwemórupo. 
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O corpo inteiro limpo, purificado e aliviado, o 
erguerá completamente. O corpo inteiro 
limpo, purificado e aliviado, o erguerá 


completamente. Você, limpo, de forma 


alguma emitirá mal-cheiro. Aprenda e 
continue esfregando-o. 

O corpo inteiro limpo, purificado e aliviado, o 
erguerá completamente. 

e Segundo: preparar a agbo com no mínimo: 
7 folhas para mulher, e 9 para o homem, e 
no máximo 16 para ambos os casos, e lavar a 
Ori “Cabeça” da pessoa, cantando: 


e Omo orísa fo ti we o. «€ Omo orisa fo ti we. 


e Orunmilá o! 

e Omo orisa fo ti we, fo omo re. 

Filho, orixá é quem esfrega e banha vocé. 
Filho, orixá é quem esfrega e banha. 


Oh Orunmilá 


Filho, orixá é quem esfrega e banha, esfrega 
o filho é seu. 

Ou canta-se: 

e Babá we omo re. 

e Babá we omo re. 

e Babá fí ewé Osányin 

e Babá we omo re, kanhinkanhin 

Pai, lave seu filho. 

Pai, lave seu filho. 

Pai, com as folhas de Osányin. Pai, lave seu 


filho com a bucha. 


Pode-se colocar uma bacia de Agata em 
baixo da cabeça do iyawo e ir lavando 
calmamente o Orí, depois enxuga com uma 


toalha branca. 


e Terceiro: lavar no mesmo agbo em outra 
bacia a quartinha e os ileke (fio dos orisas) 
Adura láti fo ileke: 

(Reza para lavar fio de conta) 104 

e Láti ni abo, 

e Ké gbogbo ibi kúrò lorun, 

e Pèlú èsun omi ewe gbò tùtù. 

e Para proteção 

e Cortando todo o mal no pescoço 

e Com o sumo das ervas fresca. 

A pessoa que irá passar pelo bori neste caso 
o iyawo senta-se na esteira que 


anteriormente foi preparada para o ritual 


com as folha em baixo, 


senta-se com a coluna reta e os bracos 
apoiados nas pernas com as mãos 
espalmadas para cima. Lembrando que no 
ritual de bori não apresença de orixá 
incorporado na pessoa, pois é um ritual para 
a cabeça interna do iyawo (Orí Inú). 

O sacerdote pega um pouco de agua e 
despeja no chão do lado direito e do lado 
esquerdo e na frente para onde os pés da 
pessoa assistida ficarão direcionados, rezar O 
Ofo L'omi: 

e Omi Olófin la-njí-kí 

e Omi Olófin la-njí-ge! 

e Omi labú mu 

e Omi labú we 


e Kosienitó'nbáomiso 


e Omi labú mu 
e Omi labú we. Omi labú mu e Enikan ki 
“bomi sotá 


e Kin má rijá omo araiyé. 


e Enyin Ebora inu l'omi; omi kf té. e 
Eonikiitéo! 

e Ìyè kii nlára eye o. 

e Omi oni nlára oyin o. 

e Aso kii nlara Egúngun 

e Oba oke oni gbàgbé yi o 

e Gba lomi ati se o! 

e AselAselAse! 

A água determinou e somos gratos. 105 
A água determinou, tenhamos cuidado! 


A água alcanca a maturidade bebam 


A água alcança a maturidade banhem-se. 
Não recusem, hoje basta encontrar a água 
posta no chão. A água alcança a maturidade 
bebam 

A água alcança a maturidade, banhem-se. A 


água alcança a maturidade, bebam. 


Ninguém que retira água da vasilha é seu 
inimigo (todos bebem água) Não causa 
conflito aos filhos do mundo. 

Vocês, poderosos (Espíritos) das entranhas 
das águas; não deixem a água cair em 
desgraça. Vocês não permitam que se 
precipite em desgraça! 

A vida deve ter inveja da capacidade dela. 


A água, senhores, não tem inveja do mel. 


A roupa náo tem inveja de Egúngun 
(Ancestral). A água, senhores, náo tem inveja 
da persisténcia Dele. Reis das montanhas, 
hoje perdoem-nos a persisténcia. Recebam a 
água e ajam! 

Assim será! Assim será! Assim será! 

O padrinho ou madrinha segura a vela acessa 


no ritual. 


Com a pessoa assistida sentada na esteira, 
com as pernas estendidas e com as máos 
espalmadas para cima; 

O sacerdote passa a máo carinhosamente 
sobre o Orí do lyawo cantando: 

e Ori mama dé o agogo. 


e Orí máma dé o agogo. 


Cabeca necessita ligar-se as alturas, Céu. 
Cabeca necessita ligar-se as alturas, Céu. 

O sacerdote apresenta a quartinha com agua 
ao orie o corpo do yawo rezando: 

e Ori iwáju ago fun mi, (Frente da cabeça me 
dé licenca) 

e Ori ipako ago fun mi, (Parte de trás da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí Otun ago fún mi, (Lado direito da 


cabeca me dé licenca) 


e Orí Osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 
cabeça me dê licença) 
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e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeça me 


dê licença) 


e Kele opá otun, (Tocando o ombro direto) 

e Kele opá osi, (Tocando o ombro esquerdo) 
e Elese keta burunukú, (Tocando o centro do 
peito) 

e Elesentele, (Tocando o joelho direito) 

e Elesentele k ama fa seté, (Tocando o joelho 
esquerdo) 

e Ikan burukú, (Tocando o peito do pé 
direito) e Ikan burukú lode, (Tocando o peito 
do pé esquerdo) 

e Lo wariku, (Tocando as costas da máo 


direita) 


e Lo wariku Baba wa, (Tocando as costas da 


máo esquerda) 


O sacerdote risca a cabeca do lyawo com 
(Banha de ori, efun ralado e eje de igbin) 
tudo misturado na banha de ori, fazendo um 
risco que vai da frente da cabeça até a nuca, 
cantando: 

e Kini iya, efun wora? 

e Efun ni lyá, efun wora! 

O que máe, efun cura mal-estar? 
Encantando-o na aflição, efum cura o mal- 
estar! Continua passando a banha de ori na 
cabeça do yawo e o no corpo rezando: 

e Ori iwáju ago fun mi, (Frente da cabeça me 
dê licença) 

e Ori ipako ago fun mi, (Parte de trás da 


cabeca me dé licenca) 


e Ori otun ago fun mi, (Lado direito da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeca me 
dé licenca) 

e Kele opá otun, (Tocando o ombro direto) 

e Kele opá osi, (Tocando o ombro esquerdo) 
e Elese keta burunukú, (Tocando o centro do 
peito) 

e Elesentele, (Tocando o joelho direito) 

e Elesentele k ama fa seté, (Tocando o joelho 
esquerdo) 

e Ikan burukú, (Tocando o peito do pé 


direito) 


e Ikan burukú lode, (Tocando o peito do pé 
esquerdo) 

e Lo wariku, (Tocando as costas da máo 
direita) e Lo wariku Baba wa, (Tocando as 
costas da máo esquerda) 
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O sacerdote apresenta o azeite de dendé ou 
azeite de oliva o mel com a mesma reza 
acima. O sacerdote faz o Ìbà (Saudações): 

e IBA AKODA TODA TLE L' ORI EWE 

e IBA ASEDA TI TIE NLR PE NPE 

e IBA IYA MI SORONGA, APANI MAAHA GUN 
e OLOOJO ONI MOJUBARE 

e MOJUBA OMODÉ 

e MOJUBA AGBA 


e MOJUBA IRUNMOLÉ OJU KOTUN 
e MOJUBA IGBAIMOLE OJU KOSI 

© ABONNIREEGUN MOJUBA RE 

e MOJUBA ORUNMILÁ BABA IFA 

e MOJUBA OBIRIN 

e MOJUBA OKURIN 

e MOJUBA ILE 

e MOJUBA ILE 


e ODUDUWA MOJUBA 
e (ORUNKÓ ORIXA) EELEDÁ MI MOJUBA e 
MOJUBA OLORI MI 

e MOJUBA ÒRÌSÀ ONON 

e MOJUBA ÒRÌSÀ IBO 

e MOJUBA ÒRÌSÀ ODO 

e MOJUBA ÒRÌSÀ OSÁ 


e MOJUBA ORISA OKUN 

e MOJUBA ORISA OKO 

e MOJUBA ORISA AFÉFE 

e MOJUBA ORISA OFURUFU 
e MOJUBA ORISA INON 

e MOJUBA ORISA ONILE 

e MOJUBA ORISA OMI 

e MOJUBA ORISA EWE 

e KI WA IPADE MESAN ORUN 
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e KI OLOORUN IBA MI SE 

e ASE! ASE! ASE 

TRADUCAO 

e Saudacáo a Akoda o primeiro ser criado em 


cima da folha 


e Saudacáo a Aseda aquele que criou o ser 
humano 

e Lembranca de vocé em cima da terra 

e Saudações as minhas mães ancestrais, 
senhoras dos pássaros 

sagrado, donas da estrutura terrestre! 

e Senhor do dia, meus respeitos. 

e Senhor dono do mundo meus respeitos e 
Meus respeitos as crianças 

e Meus respeitos aos velhos 

e Eu saúdo os 400 espíritos da direita 

e Eu saúdo os 200 espíritos da esquerda + 


Agbonniregun meus respeitos 


e Meus respeitos aos advogados da sorte, pai 


de Ifá 


e Meus respeitos a mulher 

e Meus respeitos ao homem 

e Meus respeitos a casa 

e Meus respeitos a terra 

e Oduduwa eu te saúdo 

e (Orunko) senhor da minha criacáo, meus 
respeitos 

e Meus respeitos ao senhor da minha cabeça 
e Meus respeitos ao orixá dos caminhos 

e Meus respeitos ao orixá da floresta 

e Meus respeitos ao orixá do rio 

e Meus respeitos ao orixá da lagoa 

e Meus respeitos ao orixá do mar 

e Meus respeitos ao orixá oko 

e Meus respeitos ao orixá dos ventos «e Meus 


respeitos ao orixá do ar 


e Meus respeitos ao orixá do fogo 

e Meus respeitos ao orixá senhor da terra 
e Meus respeitos ao orixá da agua 

e Meus respeitos ao orixá das folhas 

e Que nos encontremos nos nove espacos do 
céu 109 

e Que Olorun aceite minha saudação 

e Assim seja! Assim seja! Assim seja! 

O sacerdote continua com as saudações 
agora para o Ori: 

e Ìbà Ori o! 

e Ìbà Orí — inú. 

e Ìbà se Ìpònrí tí ni l'Orun. 

e IbasekoOrími 


e Ìbà se Ajalá-mopin 


e Ìbà se Aludundun-Orun. 


e Ori san mi o iba! 


e Ori san igede mi o! 

e Orí to mi sona kí ndí olówo 

e Orí to mi sona kí ndí olomo 

e Orí to mi sona kí ndí aláyá 

e Orí to sona nkóle molé. 

e Orí san mi! Orí san ni! 

e Ki le sohun-rere wá nilé mi aye o! 
e Olómo mi mo opé o. 

Oh cabeça, saudações! 

Saudações, cabeça interna! 
Saudações, façam os Ancestrais a encorajá-la 


do Céu. 


Saudações, façam emitir luz sobre a minha 
cabeca. 

Saudações, faça Ajalá reconhecer a Lei. 
Saudações Ajalá, tocamos o tambor para 


chama- la do Céu. 


Cabeça, dirija meu caminho para que me 
torne abastado. 

Cabeça, dirija meu caminho para que me 
torne pal. 

Cabeça, dirija meu caminho o fim de me 
torne homem casado. 

Cabeça, dirija meu caminho para que eu 
tenha uma esposa 

Cabeça, dirija meu caminho para que eu 


construa uma casa. 


Cabeça, recompense-me! Cabeça, 
recompense- me! 

Proclamando suas qualidades poderosas, 
coisas boas virão à minha casa e vida. 

Minha cara metade, eu agradeço a você — 
amém! 

Desta parte em diante o sacerdote começa a 
transmitir seu ase para o iyawo. 
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Ø OFERECER OBI AO Ori 

O sacerdote pega o OBÍ, embebe-se na água 
e esparge (apoia) sobre o Orí 

da pessoa assistida e se diz: 

e Omi labú mu 


e Omi labú we. 


e Enikan ki komi sota. 

e Kin ma rijá omo arayé 

e Ìbà Onilé, Ìbà Ori Iponri mi (Nome da 
pessoa) 

A agua alcanca a maturidade, beba. 

A água alcanca a maturidade, banhe-se. 
Ninguém que retira água da vasilha é seu 
inimigo. Não causa conflitos aos filhos da 
humanidade. Ninguém que retira água da 
vasilha é seu inimigo. Saudações ao senhor 
da terra, saudações a origem Ancestral de 


(Fulano) 


O sacerdote apresenta o Obi as cincos partes 
da cabeça da pessoa e também o Iponrí, 


dedão do pé. Para o (Homem no pé direito) e 


para a (Mulher no pé esquerdo) na seguinte 
ordem: 

e Orí iwáju ago fún mi, (Frente da cabeca me 
dé licenca) 

e Ori ipako ago fun mi, (Parte de trás da 
cabeca me dé licenca) 

e Ori otun ago fun mi, (Lado direito da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí Osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 
cabeça me dê licença) 

e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeça me 
dê licença) 

e Ìpònrí ago fún mi, (Dedão do pé direito — 
homem/ dedão do pé 


esquerdo mulher) Reza o Obi: 


e Obi ni afi bi ikú, danú. e Obi ni afi bi àrun 
danú. © Ti aba be ikú. 

e Ti aba be arun. 

Sacrifica-se o Obi somente com as mãos (não 
utilizar faca) e náo oferecer para os filhos de 
Xangô! 

111 

e Ti abd be ljá. 

e Tabi! Ti abá be ofo ibi. 

e Orí eni gbodo kúro. 

e Nje loni Ki gbogbo ibi ayé wa kúrò. 

e Bá be je fun enyin o. 

e Ase! 

Obí vocé empurra violentamente a morte, 


piedade. Obí vocé empurra violentamente a 


doenca, piedade. Empurre e corte 
previamente a morte. 

Empurre e corte previamente a doenca. 
Empurre e corte previamente os conflitos. 
Mais esta! Empurre e corte os infortúnios. 
As cabecas das pessoas precisam ficar 
distantes dessas coisas. 

Coma hoje para que todos fiquem distantes 
dessas coisas. 

Deverá cortá-las previamente e vencé-las 
para nós. 

Assim será! 

O sacerdote joga o obi e as partes que 


caírem abertas será postas nas mãos: 


(Mulher máo esquerda) (Homem máo 
direita) As partes que caírem fechado váo 


para a máo inversa da pessoa. 


O jogo continua até que se tenha resposta 
favorável no Oráculo do Obi. 

Quanto isso ocorrer, uma parte do Obi será 
dividida: 

Metade a pessoa assistida come e a outra 
metade será mascada pelo sacerdote com 
agrãos de atare. 

(9 gráos de atáre para homem + a parte 
feminina do obi) (7 gráos de atáre para 
mulher + a parte masculina do obi) 


Isso é feito para que haja fertilização! 


Em seguida o sacerdote deitará sobre o Orí 
da pessoa, diretamente com a boca. 
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E se diz: 


Ori o, wa gbé yii je obi! 


Oh cabeca, venha gerar nascimentos, coma o 
Obi! 

As outras duas partes serão divididas e 
oferecidas para as pessoas presentes 
comerem. 

e OFERECER ORÓGBO AO Ori para os Filhos 
de sango e omulu. 

O sacerdote oferece as cinco partes da 


cabeça e o iponri: 


e Ori iwáju ago fun mi, (Frente da cabeça me 
dé licenca) 

e Ori ipako ago fun mi, (Parte de trás da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí Otun ago fún mi, (Lado direito da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí Osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 
cabeça me dê licença) 

e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeça me 


dé licenca) 


Iponri ago fún mi, (Dedão do pé direito — 
homem/ dedão do pé esquerdo mulher). E se 
diz: 

e Orío! 


e Orógbo jé ngbó. 


e Jé nto. 

e Orógbo re o. 

e Orí gbá ni. Ase! 

Oh cabeca! 

Orógbo venceu e chegou a maturidade. 
Vencer é suficiente. 

O orógbo é seu. 

Cabeca aceite-o. 

O sacerdote corta o Orógbo no meio com os 
dentes e joga no chão. 

As partes que caírem abertas é entregue na 
mão da pessoa assistida. 

Procede ao ritual usando Orogbo dois de 


cada vez, não corta com faca é tabu. 


(Mulher máo esquerda) (Homem máo 
direita) As partes que caírem fechadas vai 
para a máo oposta. 

Se caírem todos fechados uma máo de piláo 
é usada para amassá-los e, nesse caso seráo 
descartados. 

O jogo continua até que se tenha resposta 
favorável no oráculo do Orógbo. 

(9 gráos de atáre para homem + a parte do 
orógbo) (7 gráos de atáre para mulher + a 
parte do orógbo) 

Isso é feito para que haja fertilização! 

Em seguida o sacerdote deitará sobre o Orí 
da pessoa, diretamente com a boca. 


E se diz: 


Ori o, wa gbé yñ je Orógbo! 

Oh cabeca, venha, levanta, resolva, coma O 
Orógbo! 

Agora o sacerdote Apresenta os pombos as 
partes da cabeca: 

e Ori iwáju ago fun mi, (Frente da cabeça me 
dé licenca) 

e Ori ipako ago fun mi, (Parte de trás da 
cabeca me dé licenca) 

e Ori otun ago fun mi, (Lado direito da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí Osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 
cabeça me dê licença) 

e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeça me 


dê licença) 


Iponri ago fún mi, (Dedão do pé direito — 


homem/ dedáo do pé esquerdo mulher). 


O Sacerdote realiza o sacrifício do pombo 
sobre o ori do yawo, somente puxa o 
pescoço do pombo: e EYELÉ IFÁ EYE 

e EYELÉ IFÁ EYE 
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e IFA KI AWA AWÚRE, 

e K'AWA FUN Ó KUUKUU 

O pombo é ave de Ifá 

O pombo é ave de Ifá 

Ifá, que tenhamos axé e boa sorte, Para vós 
oferecemos qualquer ave! 


Cruza o corpo com o eje do eyele rezando: 


e Ori iwáju ago fun mi, (Frente da cabeça me 
dé licenca) 
e Ori ipako ago fun mi, (Parte de trás da 


cabeca me dé licenca) 


e Ori otun ago fun mi, (Lado direito da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí Osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 
cabeça me dê licença) 

e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeça me 
dé licenca) 

e Kele opá otun, (Tocando o ombro direto) 

e Kele opá osi, (Tocando o ombro esquerdo) 
e Elese keta burunukú, (Tocando o centro do 
peito) 


e Elesentele, (Tocando o joelho direito) 


e Elesentele k ama fa seté, (Tocando o joelho 
esquerdo) 

e Ikan burukú, (Tocando o peito do pé 
direito) e Ikan burukú lode, (Tocando o peito 
do pé esquerdo) 

e Lo wariku, (Tocando as costas da máo 


direita) 


e Lo wariku Baba wa, (Tocando as costas da 
máo esquerda) 

1) 
Osacerdoteou(Padrinhooumadrinha)cobreo 
Ori. Pede-se (agô Ori.) Licença para a cabeça. 
O sacerdote coloca no meio (Centro) do Orí 


uma (FOLHA DE SAIÃO) e enfeita o Orí com 


as penas das aves que foram sacrificadas, 
enrola-se o torço branco (Pano branco): 
Cantiga para tirar as penas das pombas: + 
Eron gbogbo bo a yiye ye 
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e Eron gbogbo bo a re, eron gbogbo! e Eron 
gbogbo | ase ilé...! 

Todos os animais cubram-nos e tornem-se 
sobrevivéncia, Todos os animais cubram-nos 


de 


felicidades, todos os animais! Todos os 
animais sáo axé para a casal! 

E vão-se fazendo pedidos... 

O sacerdote Joga o Obi para se certificar se 


tudo foi feito certo. Estando tudo certo o obi 


é colocado dentro do alguidar, com as 
pombas sacrificadas. 

Imprimir o Odu Ogbe-méji, rezá-lo e soprar 
pó de lyerosun sobre tudo. 

O sacerdote canta: 

ÁJÁLA ORÍ, ORI L'ÉWA L'EWA L'EWA 

AJALA ORÍ, ORI L'EWA L'EWA L'EWA 

OPE ENYIN EDUMARE, WA ORÍ E KU Ó 

OPE ENYIN EDUMARE, WA ORI E KU Ó 

E KU Ó OORUN, E KU Ó OSUPA, E KU Ó OJO 
OJO BO ILE 

E KU Ó OORUN, E KU Ó OSUPÁ, E KU Ó OJO 
OJO BO ILE 


IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORI 
IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORI 


ORISA QUE MOLDA AS CABEÇAS, A CABEÇA 
ESTÁ LINDA, LINDA, LINDA, ORISA QUE 
MOLDA AS CABECAS, A CABECA ESTÁ LINDA, 
LINDA, LINDA, VOS AGRADECEMOS, SENHOR 
SUPREMO, VENHA Á CABECA, VOS 
SAUDAMOS 

SAUDAMOS O SOL, SAUDAMOS A LUA, 
SAUDAMOS A CHUVA VOS AGRADECEMOS, 
SENHOR SUPREMO, VENHA À CABEÇA, VOS 
SAUDAMOS 

SAUDAMOS O SOL, SAUDAMOS A LUA, 
SAUDAMOS A CHUVA QUE CAI SOBRE A 
TERRA FELIZ A CABEÇA ACORDE,ACORDEM 
FELIZ A CABEÇA 

QUE CAI SOBRE A TERRA 


FELIZ A CABECA ACORDE,ACORDEM FELIZ A 
CABECA 
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Sauda-se a AGBÓNNIREGÚN, porteiro do 
céu. MO JÚBA AGBÓNNIREGUN 

MO JUBA AGBONNIREGUN 

AWA PADE L'ONON IPORUN, IPORUN, 
AWA PADE L'ONON IPORUN, IPORUN, 
WA MESON ORUN KORIN KI ORÚNMILA, 
AWA TUN WO TUN WA KORIN KI ORUNMILA 
AWA ORI OFE, OFE EDUMARE 

AWA ORI OFE, OFE EDUMARE 
APRESENTO-VOS MEUS RESPEITOS 
AGBONNIREGUN 


APRESENTO-VOS MEUS RESPEITOS 
AGBÓNNIREGÚN 

VAMOS ENCONTRAR-VOS NOS CAMINHOS 
DO VOSSO POSTO NO CÉU, VAMOS 
ENCONTRAR-VOS NOS CAMINHOS DO 
VOSSO POSTO NO CÉU, NÓS 


CANTAMOS NOS NOVE ESPACOS SAGRADOS 
(CÉUS) CUMPRIMENTANDO (SAUDANDO) 
ORÚNMILA 

PEDIMOS QUE VOLTEIS OS OLHOS PARA NÓS 
QUE CANTAMOS (SAUDANDO) ORÚNMILA 
FAZEI NOSSAS CABEÇAS SALTAREM MUITO 
ALTO, ATÉ O SENHOR DA CRIAÇÃO 

FAZEI NOSSAS CABEÇAS SALTAREM MUITO 
ALTO, ATÉ O SENHOR DA CRIAÇÃO 


Sauda-se Ifá para nos trazer boa sorte: 

Ifá sé gba rere ojoorun ori wa Ifá sé gba rere 
ojdorun ori wa Ojdorun Olúwa, òjòòrun ori 
wa Ó sá yon Yoruba 

Mo tun, mo tumba rè! Ó sá yon Yorúbá Mo 
tún, mo tumba rè! 

Ifá, faca com que recebamos sobre nossas 
cabecas a boa chuva do céu (no sentido de 


cobrir-nos de bencáos.) 


Ifá, faca com que recebamos sobre nossas 
cabecas a boa chuva do céu. Chuva do céu, 
meu Senhor, chuva do céu sobre nossas 
cabeças. Faça-o (o iyawo) ter o esforço e a 
perseveranca dos Yorubá Eu peco, eu tomo a 


sua benção! 
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Faça-o (o iyawo) ter o esforço e a 
perseverança dos Yorubá Eu peço, eu tomo a 
sua benção! 

A pessoa descança até 24 horas, ou seja, até 
outro dia na esteira, muitas vezes acorda-se 
só para comer, e para o banho. 

IBGA ORI NA BOMBONIER Material 
necessário: e Uma terrina branca grande que 
caiba a bombonier 

e Uma bombonier de Vidro 

e Quatro pratos brancos 


e Uma bacia branca de vidro (opcional) 


e Uma Concha shell grande « Moedas 


Correntes 


e Buzios 

e Moedas antigas 

e Ides de prata 

e Otas (pedras preciosas: cristal, diamante, 
topázio, etc) 

e Conchas pequenas 

e Caracóis 

e Coral cérebro 

e Coral de galhos 

e Fio de corais 

e Fio de segis 

e Obi abata (de quatro gamos) 
e Orogbo Africano 

e Uma estrela do mar 

e Um efum 


e Um osun 


e Pó de iyerosun 

e Pena de lekeleke 

e Pena de agbe 

e Pena de ekodide 

e Fava de lemanja 

e Fava de atare 

e Fava de ayo 

e Fava de alibe 

e Fava de aridan 

ANIMAIS PARA O SACRIFICIO: « Um galo 
e Uma galinha de Angola 
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e Umpombo 

e Um peixe de escamas branco (corvina, 


namorado, etc.) 


e Um igbin (caracol de oxalá) para paz e 
harmonia. 

e Pato (se o Orí pedir ou se houver caso de 
doença) 

Se o Consulente for mulher os animais são 
substituído por fêmeas. Outra observação se 
Bori for para pessoas de Oxalá os animais são 
brancos. 

Como proceder ao ritual para este igba Ori: 
IGBA ORI NO ADO (NA CABAÇA) 

Para montar este igba-Orí é necessário o 
seguinte material: 

e Uma cabaça especifica para Ori 


e Uma terrina branca grande para cabaça. 


e Uma quartinha de louca branca (macho ou 
fêmea) 
e Um morim branco 1 metro 


e Um pacote algodão 


e Uma fava do orixá da pessoa « Uma fava de 
lemanjá 

e Uma fava de abre caminho 

e Uma fava de camuru 

e Uma fava vida 

e Uma fava de Ifá 

e Uma fava da felicidade 

e Uma fava do amor 

e Uma fava chama dinheiro e Uma fava 
divina 


e Uma fava de aridan 


e Uma fava de Ayo 

e Uma fava de Oxalá 

e Uma fava de paz 
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e Uma fava de segurança * Uma fava de 


abará 


e Uma fava da sorte 

e Uma fava de ario 

e Uma fava de alibe 

e Uma fava de abere 

e Uma fava de opele 

e Uma fava de bejerecun e Uma fava de 
ataré 

e Uma fava de dandá da costa 


e Uma fava de lelecun 


e Uma fava de ofá 

e Uma fava de nos moscadas 

e Cinco obis (menos para xango) e Cinco 
orogbos 

e Um pichulin 

e Banha de Orí 

e Um efun 

e Po de yerosun 


e Uma pedra de ossun 


e Uma pena de ikodidé 
e Uma pena de lekeleke 
e Uma pena de aluko 

e Uma pena de agbe 

e Vinte e um búzios 


e Vinte moedas correntes 


e Uma pedra de cristal bruto 
e Uma pedra olho de tigre 

e Uma pedra olho de águia 

e Uma pedra olho de falcáo 

e Um pedaco de ouro 

e Um pedaco de prata 

e Um pedaco de bronze 

e Um azeite de Dendé Grande (Menos para 
oxalá- substituir por 

azeite doce) 

e Um mel (Menos para oxossi) 


e Um melaco de cana 


e lyo sal (menos para oxalá, xangó, lemanja) 
e Um vinho mascavel ou Gin 
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e Uma ferramenta pequena do orixá da 
pessoa e Um sabáo da costa 500gr 

e Folha de akoko 

e Duas velas de 7 dias 

e Duas esteiras 

e Um lencol branco 

e Três torço para o Orí 

e Roupas brancas 

e Uma toalha 

e Palha da costa (para contra egun) * Um 
champanhe 

e Rosa e flores 

ANIMAIS PARA O SACRIFICIO: 


e Um galo 


e Uma galinha de Angola 


e Umpombo 

e Um peixe de escamas branco (corvina, 
namorado, etc.) 

e Um igbin (caracol de oxalá) 

e Pato (se o Orí pedir ou se houver caso de 
doença) 

e Se o Consulente for mulher os animais são 
substituído por fêmeas. 

Outra observação se Bori for para pessoas de 
Oxalá os animais são brancos. 

ARRUMAÇÃO DA MESA PARA ESTE BORI: 

e Uma esteira, forrada de lençol branco, 
pode-se colocar folhas de akoko. A esteira 
fica ao lado do iniciado, melhor que fique 


sobre sua cabeça. MATERIAL ESSENCIAL: 


e Frutas: banana, maca, meláo, uva-verde, 


manga, mamáo, laranja e etc... 


e Um bolo simples. 

e Um prato de acacá (Ver a quantidade no 
jogo — geralmente usa-se 9 

para homem e 7 para mulher) 

e Um prato para oxalá. (ebó-canjica cozida e 
mel) 125 

e Um prato para lemanjá. (ebó iya- canjica 
cozida e azeite doce ou dendé mais camaráo 
com cebola) 

e Um prato para o orixá da pessoa. 

e Peixe assado 

e Doce do gosto da pessoa: maria-mole, pé 


de moleque, pacoca, etc... 


e Flores: rosas brancas, palmas branca, lírio 
branco, germe de trigo, 
etc... 


Como proceder ao ritual para este igba Ori: 


As pessoas que iráo assistir o ritual deveráo 
estar de roupas brancas e com suas cabecas 
cobertas com iketé ou torça branco, sempre 
com pensamentos positivos, para que o Ori 
que nasce tenha, felicidades, seus caminhos 
retomados, positividades, pedindo tudo de 
bom para a pessoa que esta preste a receber 
a oferenda em sua cabeça. As pessoas ficam 
de pé o ritual todo. e Primeiro: após os Ebós 
O iyawo toma um banho com o sabão da 


costa preparado “Ose dudu” e com bucha 


vegetal ou molho de palha da costa, se for 
homem faça o sozinho se for mulher pede 
ajuda de uma ekeji que dá o banho no iyawo 
cantando: 

e Aradrawemorupoo. 

e Aradráwemórupo. 

e E móti mó run ko mama fo. © 


Aradráwemórupo. 


O corpo inteiro limpo, purificado e aliviado, o 
erguerá completamente. O corpo inteiro 
limpo, purificado e aliviado, o erguerá 
completamente. Você, limpo, de forma 
alguma emitirá mal-cheiro. Aprenda e 


continue esfregando-o. 


O corpo inteiro limpo, purificado e aliviado, o 
erguerá completamente. 

e Segundo: preparar a agbo com no mínimo: 
7 folhas para mulher, e 9 para o homem, e 
no máximo 16 para ambos os casos, e lavar a 
Ori “Cabeça” da pessoa, cantando: 

e Omo orisa fo ti we o. «€ Omo orísa fo ti we. 
e Orunmilá o! 
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e Omo orisa fo ti we, fo omo re. 


Filho, orixá é quem esfrega e banha vocé. 


Filho, orixá é quem esfrega e banha. 
Oh Orunmilá 
Filho, orixá é quem esfrega e banha, esfrega 


o filho é seu. 


Ou canta-se: 

e Babá we omo re. 

e Babá we omo re. 

e Babá fí ewé Osányin 

e Babá we omo re, kanhinkanhin 

Pai, lave seu filho. 

Pai, lave seu filho. 

Pai, com as folhas de Osányin. Pai, lave seu 
filho com a bucha. 

Pode-se colocar uma bacia de Agata em 
baixo da cabeça do iyawo e ir lavando 
calmamente o Orí, depois enxuga com uma 
toalha branca. 

e Terceiro: lavar no mesmo agbo em outra 
bacia os pertences da Orí, o igba Orí, búzios, 


favas, 


penas, a jóia, ileke, etc... e reserva para mais 
a frente ser utilizado. 

A pessoa que irá passar pelo bori neste caso 
O iyawo senta-se na esteira que 
anteriormente foi preparada para o ritual 
com as folha em baixo, senta-se com a 
coluna reta e os braços apoiados nas pernas 
com as mãos espalmadas para cima. 
Lembrando que no ritual de bori não 
apresença de orixá incorporado na pessoa, 
pois é um ritual para a cabeça interna do 
iyawo (Ori Inu). 

Depois de tudo pronto o Sacerdote inicia a 


arrumacao do igba Ori: 


Na frente do iyawo o sacerdote tendo jogado 
os búzios anteriormente, sabe-se o Odu Orí 
daquele iyawo ou daquela pessoa, deve-se 
traçar o odúcom Yerosunno opon ifá ou em 
um tabuleiro de madeira rezar o odú 


segundo a lenda de ifá, e 


coloca-se o pó de Yerosun em um algodão 
aberto que vai ao fundo do igba Ori. 
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Exemplo: somente para explificar, Odú 
Ejiogbe. 2- Traçar a marca do odú no Yerosun 
realiza-se o ofó do odú 

IIT 

com 7 atarés na boca. Esta marca é de 


Ejiogbe Ori re n idade owo 


Orun ire ni seda ileke 

Idi rere ni fi eni ore site 

Lo da fun arátumise obirin osa Osa la lori 
Ori osa tim oba tete ire 

Nilari iwo Orisáni mo la 

Are oke ki te loju eni la lori Ejiogbe ni je be 
Ejiogbe ni je be 

Ejiogbe ni je be 


Coroa é para cabeca boa 
Colar de segui é para pescoco bom. 
Este foi o jogo que saiu para Arátumise 


Que é esposa de Orinsala 


Ela diz que consegue facilmente vida boa 
(sem muitas conturbações). Quem traz coisa 
boa é Orisa. 

Isso é Ejiogbe! Isso é Ejiogbe! Isso é Ejiogbe! 
Estas informações acima são somente para 
servir de exemplo, caso o Sacerdote não 
conheça o caminho do Odú Orí da pessoa é 
melhor que nem coloque o odú, pois poderá 
complicar e muito a vida da pessoa. 
Continuando o ritual com o odú marcado no 
algodão o sacerdote coloca aberto no fundo 
do igba-Orí, com os outros pertences que 
foram lavados e secos, o sacerdote faz o 


seguinte: 


Inicia-se o cântico: 128 


e Ifátákówágbáwáréo 

e Saoroorosasa 

Ifá ilumina e junta o que está partindo para 
nos dar a luz e saltar muito bem. 

Pegando um por um e estimulando 
Claramente. O sacerdote durante este 
cântico, pega as favas, as penas, as pedras, 
os búzios, as moedas, dinheiro se tiver e 
etc... Toca uma a uma na testa do iyawo ou 
da pessoa, e vai colocando dentro do igba- 
Orí. 

Com a cabaca pronta (IGBA-ORÍ). O 
sacerdote pinga melaco de cana dentro do 
igba e na sequencia tampa a cabaca levanta 
o Igba-ori segurando com as duas mãos é faz 


a seguinte saudação: 


e Iba lowo ori mi! 

e Ori pele a tete daye 

e Orí pele a tete ni ran 

e Orítobamadeade 

e Bobapetitionilatidade 

e Orí to ma ajoye boba 

e Bobapetitionilatijoye 

e Iwo Orí mi wa se ranti mi! 
e Bi mo se jade lo, wa se alatehin mi 
e Orí o! Orí o! Orí o!!! 

e Bamisetemi 

e Ori o! Ori o! Ori o!!! 

e Setemifunmi 

e Baokuisetanniwonwi 


e Oluwa to da eera ko ni gbagbe mi 


e Bimobajilowuromagbarimium 
e Orí eni lawure 


e Orimiobatetelakoriololamapeorannise 


e Kosorisa ti n da ni gbe lehin Orí. 

e FniOrimikowabamisetemi 

e AsélAsélAsé! 

Saudações à cabeça em minha mão A 
primeira a chegar no mundo 

A primeira a fazer amizade 

Minha cabeça veio para ser coroada 129 

E sem demora será coroada 

Minha cabeça veio para anda entre os reis 
Sem demora vai andar 

Minha cabeça, por favor, lembra-te de mim. 


Minha cabeça, por favor, venha e me ajude. 


Oh minha cabeca! Oh minha cabeca! Oh 
minha cabeça! 


Ajude-me no que for preciso 


Oh minha cabeca! Oh minha cabeca! Oh 
minha cabeça! 

Faca tudo que for preciso por mim 
Enquanto náo se morre o destino náo se 
acaba O criador que nos fez, jamais nos 
esquece. 

Ao levantar pela manhá eu seguro minha 
cabeca A cabeca das pessoas e quem as 
ajudam 

Minha cabeca ajude-me, antes que eu seja 


influenciado pela cabeca dos ricos. 


Náo há orixá que possa nos ajudar como a 
nossa cabeca. 

Minha cabeca ajude-me a ser importante. 
Assim seja! Assim seja! Assim seja! 

Com o Igba Orí pronto, coloca sobre o colo 
do lyawo e este coloca a cabaca ao seu lado 
direito homem e esquerdo mulher, 
(importante: dentro da cabaca náo se coloca 
eje, ou seja, sangue de nenhum bicho, 


somente na parte externa, para 


que no interior náo fique estragado e pobre, 
pois isto pode complicar a vida do iyawo). 

O sacerdote pega um pouco de agua e 
despeja no cháo do lado direito e do lado 


esquerdo e na frente para onde os pés da 


pessoa assistida ficarão direcionados, rezar o 
Ofo L'omi: 

e Omi Olófin la-njí-kí 

e Omi Olófin la-njí-ge! 

e Omi labú mu 

e Omi labú we 

e Kosienitó'nbáomiso 

e Omi labú mu 

e Omi labú we. Omi labú mu 

e Eníkan ki “bomi sotá 

e Kin má rijá omo araiyé. 

e Enyin Ebora inu l'omi; omi kii té. © 
Eonikiitéo! 
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e Omi oni nlára oyin o. 

e Aso kii nlara Egúngun 

e Oba oke oni gbàgbé yi o 

e Gba lomi ati se o! 

e AselAselAse! 

A água determinou e somos gratos. 

A água determinou, tenhamos cuidado! 

A água alcanca a maturidade bebam 

A água alcança a maturidade banhem-se. 
Não recusem, hoje basta encontrar a água 
posta no chão. 

A água alcança a maturidade bebam 

A água alcança a maturidade, banhem-se. A 


água alcança a maturidade, bebam. 


Ninguém que retira água da vasilha é seu 
inimigo (todos bebem água) Náo causa 
conflito aos filhos do mundo. 

Vocés, poderosos (Espiritos) das entranhas 
das águas; náo deixem a água cair em 
desgraca. Vocés náo permitam que se 
precipite em desgraça! 

A vida deve ter inveja da capacidade dela. 
A água, senhores, náo tem inveja do mel. 
A roupa náo tem inveja de Egúngun 
(Ancestral). A água, senhores, náo tem inveja 
da persisténcia Dele. 

Reis das montanhas, hoje perdoem-nos a 
persisténcia. 

Recebam a água e ajam! 


Assim será! Assim será! Assim será! 


Com a pessoa assistida sentada na esteira, 
com as pernas estedidas e com as máos 
espalmadas para cima; 

O sacerdote passa a máo carinhosamente 
sobre o Orí do lyawo cantando: 

e Ori mama dé o agogo. 

e Ori mama dé o agogo. 

Cabeca necessita ligar-se as alturas, Céu. 
Cabeca necessita ligar-se as alturas, Céu. 
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O sacerdote risca a cabeca do lyawo com 
efun umedecido com a água do igbin, 
fazendo um risco que vai da frente da cabeça 
até a nuca, cantando: 

e Kini iya, efun wora? 


e Efun ni lyá, efun wora! 


O que mãe, efun cura mal-estar? 


Encantando-o na aflição, efum cura o mal- 
estar! O sacerdote faz o Iba (Saudações): 

e IBA AKODA TODA TLE L' ORI EWE 

e IBA ASEDA TI TIE NLR PE NPE 

e IBA IYA MI SORONGA, APANI MAAHA GUN 
e OLOOJO ONI MOJUBARE 

e MOJUBA OMODÉ 

e MOJUBA AGBA 

e MOJUBA IRUNMOLÉ OJU KOTUN e 
MOJUBA IGBAIMOLE OJU KOSI 

e ABONNIREEGUN MOJUBA RE 

e MOJUBA ORUNMILÁ BABA IFA 

e MOJUBA OBIRIN 

e MOJUBA OKURIN 


e MOJUBA ILE 
e MOJUBA ILE 

e ODUDUWA MOJUBA 

e (ORUNKÓ ORIXA) EELEDÁ MI MOJUBA 


e MOJUBA OLORI MI 
e MOJUBA ORISA ONON + MOJUBA ORISA 
IBO 

e MOJUBA ÒRÌSÀ ODO + MOJUBA ÒRÌSÀ OSÁ 
e MOJUBA ORISA OKUN e MOJUBA ORISA 
OKO 

e MOJUBA ÒRÌSÀ AFÉFE 132 

e MOJUBA ÒRÌSÀ OFURUFU e MOJUBA 
ÒRÌSÀ INÒN 

e MOJUBA ÒRÌSÀ ONILE 

e MOJUBA ÒRÌSÀ OMI 


e MOJUBA ORISA EWE 

e KI WA IPADE MESAN ORUN e KI OLOORUN 
IBA MI SE 

e ASE! ASE! ASE 


TRADUCAO 

e Saudacáo a Akoda o primeiro ser criado em 
cima da folha 

e Saudacáo a Aseda aquele que criou o ser 
humano 

e Lembranca de vocé em cima da terra 

e Saudações as minhas mães ancestrais, 
senhoras dos pássaros 

sagrado, donas da estrutura terrestre! 

e Senhor do dia, meus respeitos. 


e Senhor dono do mundo meus respeitos 


e Meus respeitos as criancas 

e Meus respeitos aos velhos 

e Eusaúdo os 400 espíritos da direita 

e Eusaúdo os 200 espíritos da esquerda 

e Agbonniregun meus respeitos 

e Meus respeitos aos advogados da sorte, pal 


de Ifá 


e Meus respeitos a mulher 

e Meus respeitos ao homem 

e Meus respeitos a casa 

e Meus respeitos a terra 

e Oduduwa eu te saúdo 

e (Orunko) senhor da minha criacáo, meus 


respeitos 


e Meus respeitos ao senhor da minha cabeca 
e Meus respeitos ao orixá dos caminhos 

e Meus respeitos ao orixá da floresta 

e Meus respeitos ao orixá do rio 

e Meus respeitos ao orixá da lagoa 

e Meus respeitos ao orixá do mar 

e Meus respeitos ao orixá oko 
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e Meus respeitos ao orixá dos ventos «e Meus 


respeitos ao orixá do ar 


e Meus respeitos ao orixá do fogo 
e Meus respeitos ao orixá senhor da terra 
e Meus respeitos ao orixá da agua 


e Meus respeitos ao orixá das folhas 


e Que nos encontremos nos nove espacos do 
céu e Que Olorun aceite minha saudacáo 
e Assim seja! Assim seja! Assim seja! 

O sacerdote continua com as saudações 
agora para o Ori: 

e Ìbà Ori o! 

e Ìbà Orí — inú. 

e Ìbà se Ìpònrí tí ni l'Orun. 

e IbasekoOrimi 

e Ìbà se Ajalá-mopin 

e Ìbà se Aludundun-Orun. 

e Ori san mi o iba! 

e Ori san igede mi o! 


e Orí to mi sona kí ndí olówo 


e Orí to mi sona kí ndí olomo e Orí to mi sona 
ki ndi aláyá e Ori to sona nkóle molé. 

e Orí san mi! Orí san ni! 

e Ki le sohun-rere wá nilé mi aye o! 

e Olómo mi mo opé o. 

Oh cabeça, saudações! 

Saudações, cabeça interna! 

Saudações, façam os Ancestrais a encorajá-la 
do Céu. Saudações, façam emitir luz sobre a 
minha cabeça. 

Saudações, faça Ajalá reconhecer a Lei. 
Saudações Ajalá, tocamos o tambor para 
chama- la do Céu. Cabeça, dirija meu 
caminho para que me torne abastado. 
Cabeça, dirija meu caminho para que me 


torne pal. 


Cabeca, dirija meu caminho o fim de me 
torne homem casado. Cabeca, dirija meu 


caminho para 


que eu tenha uma esposa Cabeca, dirija meu 
caminho para que eu construa uma casa. 134 
Cabeça, recompense-me! Cabeça, 
recompense- me! 

Proclamando suas qualidades poderosas, 
coisas boas virão a minha casa e vida. 

Minha cara metade, eu agradeço a você — 
amém! Ø OFERECER OBI AO Ori 

O sacerdote pega o OBI, embebe-se na água 
e esparge (apoia) sobre o Orí 

da pessoa assistida e se diz: « Omi labú mu 


e Omi labú we. 


e Enikan ki komi sota. 
e Kin ma rija omo arayé 
e Ìbà Onilé, Ìbà Ori Iponri mi (Nome da 


pessoa) 


A agua alcanca a maturidade, beba. 

A agua alcanca a maturidade, banhe-se. 
Ninguém que retira agua da vasilha é seu 
inimigo. Não causa conflitos aos filhos da 
humanidade. Ninguém que retira água da 
vasilha é seu inimigo. Saudações ao senhor 
da terra, saudações a origem Ancestral de 
(Fulano) 

O sacerdote apresenta o Obi as cincos partes 
da cabeça da pessoa e também o Iponrí, 


dedão do pé. Para o (Homem no pé direito) e 


para a (Mulher no pé esquerdo) na seguinte 
ordem: 

e Orí iwáju ago fún mi, (Frente da cabeca me 
dé licenca) 

e Ori ipako ago fun mi, (Parte de trás da 
cabeca me dé licenca) 

e Ori otun ago fun mi, (Lado direito da 


cabeca me dé licenca) 


e Orí Osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 
cabeça me dê licença) 

e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeça me 
dê licença) 

e Iponri ago fún mi, (Dedão do pé direito — 
homem/ dedão do pé 


esquerdo mulher) 


Desta parte em diante o sacerdote comeca a 
transmitir seu ase para o iyawo. 
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Sacrifica-se o Obi somente com as mãos (não 
utilizar faca) e náo oferecer para os filhos de 
Xangô! 

Reza o Obi: 

e Obi ni afi bi ikú, danú. e Obi ni afi bi àrun 


danú. e Ti abá be ikú. 


e Tiabá be arun. 

e Ti abd be ljá. 

e Tabi! Ti aba be ofo ibi. 

e Orí eni gbodo kúro. 

e Nje loni Kí gbogbo ibi ayé wa kúro. 


e Bá beje fún enyin o. 


e Ase! 

Obí vocé empurra violentamente a morte, 
piedade. Obí vocé empurra violentamente a 
doenca, piedade. Empurre e corte 
previamente a morte. 

Empurre e corte previamente a doenca. 
Empurre e corte previamente os conflitos. 
Mais esta! Empurre e corte os infortúnios. 
As cabecas das pessoas precisam ficar 
distantes dessas coisas. Coma hoje para que 
todos fiquem distantes dessas coisas. Deverá 


cortá-las previamente e vencé-las para nós. 


Assim será! 
O sacerdote joga o obi e as partes que 


caírem abertas será postas nas mãos: 


(Mulher máo esquerda) (Homem máo 
direita) 

As partes que caírem fechado váo para a 
máo inversa da pessoa. 

O jogo continua até que se tenha resposta 
favorável no Oráculo do Obi. Quanto isso 
ocorrer, uma parte do Obi será dividida: 
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Metade a pessoa assistida come e a outra 
metade será mascada pelo sacerdote com 
agrãos de atare. 

(9 grãos de atáre para homem + a parte 
feminina do obi) (7 gráos de atáre para 
mulher + a parte masculina do obi) 


Isso é feito para que haja fertilização! 


Em seguida o sacerdote deitará sobre o Orí 
da pessoa, diretamente com a boca. 

E se diz: 

Ori o, wa gbé yñ je obi! 

Oh cabeca, venha gerar nascimentos, coma o 
Obi! 

Uma parte masculina ou feminina irá dentro 
do Igbá-Orí conforme o sexo da pessoa 
assistida (Iyawo). 

As outras duas partes serão divididas e 
oferecidas para as pessoas presentes 
comerem. 

© OFERECER ORÓGBO AO Ori 

O sacerdote oferece as cinco partes da 


cabeça e o iponri: 


e Ori iwáju ago fun mi, (Frente da cabeça me 
dé licenca) 
e Ori ipako ago fun mi, (Parte de trás da 


cabeca me dé licenca) 


e Ori otun ago fun mi, (Lado direito da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí Osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 
cabeça me dê licença) 

e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeça me 
dé licenca) 

Iponri ago fún mi, (Dedão do pé direito — 
homem/ dedáo do pé esquerdo mulher). 

E se diz: 

e Orío! 


e Orógbo jé ngbó. e Jé nto. 


Procede ao ritual usando Orogbo dois de 
cada vez, náo corta com faca é tabu. 
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e Orógbo re o. 


e Ori gbá ni. Ase! 


Oh cabeca! 

Orogbo venceu e chegou a maturidade. 
Vencer é suficiente. 

O orogbo é seu. 

Cabeça aceite-o. 

O sacerdote corta o Orógbo no meio com os 
dentes e joga no chão. As partes que caírem 
abertas é entregue na mão da pessoa 
assistida. (Mulher mão esquerda) (Homem 


mão direita) 


As partes que caírem fechadas vai para a 
mão oposta. 

Se caírem todos fechados uma mão de pilão 
é usada para amassá-los e, nesse caso serão 
descartados. 

O jogo continua até que se tenha resposta 


favorável no oráculo do Orógbo. 


(9 grãos de atáre para homem + a parte do 
orógbo) (7 grãos de atáre para mulher + a 
parte do orógbo) 

Isso é feito para que haja fertilização! 

Em seguida o sacerdote deitará sobre o Orí 
da pessoa, diretamente com a boca. 

E se diz: 


Ori o, wa gbé yñ je Orógbo! 


Oh cabeca, venha, levanta, resolva, coma O 
Orógbo! 

e OFERECER ATARE AO Ori 

O sacerdote oferece uma fava de Atáre, 
pimenta da costa, oferece as cinco partes da 
cabeça e o iponri: 
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e Ori iwáju ago fun mi, (Frente da cabeça me 


dê licença) 


e Ori ipako ago fun mi, (Parte de trás da 
cabeca me dé licenca) 

e Ori otun ago fun mi, (Lado direito da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí Osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 


cabeça me dê licença) 


e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeca me 
dé licenca) 

Iponri ago fún mi, (Dedão do pé direito — 
homem/ dedáo do pé esquerdo mulher). 

O sacerdote corta a fava de atáre no meio 
com auxilio de uma faca (formando duas 
partes), joga no cháo as partes que caírem 
abertas o sacerdote tira a quantidade 
equivalemente e depois o resto vai para máo 
pessoa: 

(Mulher máo esquerda) (Homem máo 


direita) 


O sacerdote mastiga, dá a mesma quantia 
para pessoa mastigar e engolir: (9 gráos de 


atáre para homem) 


(7 gráos de atáre para mulher) 

O sacerdote assopra sobre o Orí da pessoa 
com atáre na boca em quanto 

recita a reza: 

e Orí o, wá gbé yíl je atáre! 

e Atáre kil di tie labo tori nire. 

e Nire je nsoro atáre komo arayé soro nire o. 
Oh, cabeca venha gerar nascimentos, coma 
as pimentas! 

As pimentas que nós encantamos a apoiará 
completamente porque a humanidade dirá 
coisas boas sobre você. 

É felicidade, coma dissemos às pimentas que 


a humanidade falará bem de você. 


(Cuidado ao manipular as pimentas, pois é 
tabu pisar em cima das sementes). 

e OFERECER BÚZIOS AO Orí 
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O sacerdote pega 4 búzios (Abrir os búzios 
para dar equilíbrio) e apresenta as cinco 
partes da cabeca: 

e Ori iwáju ago fun mi, (Frente da cabeça me 
dé licenca) 

e Ori ipako aghggo fun mi, (Parte de trás da 
cabeca me dé licenca) 

e Ori otun ago fun mi, (Lado direito da 
cabeca me dé licenca) 

e Orí Osi ago fún mi, (Lado esquerdo da 


cabeça me dê licença) 


e Orí arín ago fún mi, (Centro da cabeca me 


dé licenca) 


Iponri ago fún mi, (Dedão do pé direito — 
homem/ dedáo do pé esquerdo mulher) 
Joga-se no chão, os que caírem abertos vai 
para mão da pessoa assistida, os que caírem 
fechados para mão oposta, se cair tudo 
fechado, torna-se a jogar, se cair tudo aberto 
e colocado na mão que correta. 

(Mulher mão esquerda) (Homem mão 
direita) 

e OFERECER DINHEIRO AO Orí 

Caso as pessoas presentes entendam o culto 


do Orí podem oferecer 


dinheiro, isto é para ajudar o Orí que esta 
nascendo. 

Todas as coisas que o iyawo recebeu em sua 
máo é colocado de lado na esteira, e o IGBÁ- 
ORÍ lhe será entregue, para que ele segure. 


e OFERECER ÁGUA AO Orí 


e O sacerdote põe um pouco de água na 
boca, borrifa sobre o Orí, 

Iponrí e para os lados (sobre o chão) por três 
vezes, e se diz: 

e Omi labú mu 

e Omi labú we. 

e Enikan ki komi sota. 

e Kin ma rija omo arayé 


A água alcanca a maturidade, beba. 


A água alcanca a maturidade, banhe-se. 
Ninguém que retira água da vasilha é seu 
inimigo. 140 

Não causa conflitos aos filhos da 
humanidade. Ninguém que retira água da 
vasilha é seu inimigo. O sacerdote dá a água 
para a pessoa beber e se diz: 


Ori o, wa gbé yii mu omi! 


Oh cabeca; venha, levanta firme e beba a 
água! e OFERECER GIM AO Ori 

O sacerdote põe um pouco de gim na boca e 
borrifa sobre o Orí por três 

vezes e diz: 

e Orío! 


e Otíreeo. 


Oh cabeça! 

A bebida é sua. 

O sacerdote dá um pouco de gim para a 
pessoa beber e se diz: 

e Ori o, wa gbé yíl mu oti! 

Oh cabeca; venha, levanta firme e toma a 
bebida! e OFERECER AZEITE DE DENDÉ AO 
Orí, substituir por azeite doce para pessoa de 


Oxalá e os Orixás que derivam dele. 


O sacerdote unta-se o dedo auricular (dedáo) 
com epo, azeite de dendé, e passa-se sobre o 
Orí arín, centro da cabeca, canta-se: 

e Orio! 

e Epo ni ero ni ojú Olója. 


e Epo ni ero ni ojú Olója. 


Oh cabeça! 

Azeite de dendé é quem acalma o olhar do 
senhor do mercado. Azeite de dendé é quem 
acalma o olhar do senhor do mercado. Est. 
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Em seguida se canta: 

e Oriepodédeo. + Orio! 

e Eporeeo. 

Cabeca o azeite de dendé o atingiu, uma-se a 
ele, Esu. Oh cabeça! 


O azeite de dendê é seu. 


Passa o dedo com um pouco de azeite de 
dendê sobre o língua da pessoa e diz: 


e Ori o, wa gbé yñ mu epo! 


Oh cabeca, venha, levante firme e sorva O 
azeite de dendê! 

e OFERECER ATARE AO Orí (novamente para 
que haja felicidade na vida da pessoa) 

O sacerdote pega 7 grãos de atáre (Mulher) e 
9 gráos de atáre (Homem), masca e assopra 
sobre o Orí arín, centro da cabeca da pessoa 
e diz: 

e Orío! 

e Atare re o 

e Oríreeo 

Oh cabeça! 

As pimentas da costa sáo suas. Cabeca, elas 
são suas. 

Oferecer a mesma quantidade de sementes 


para que a pessoa coma e se diz: 


e Orí o, wá gbé yíl je atáre! 

Oh cabeca; venha, levante firme e coma as 
pimentas! 

e OFERECER SAL AO Ori 
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O sacerdote pega um pouco de SAL (Ìyò) e 
põe sobre a cabeça da pessoa e diz: 

e Orío! 

e lyóreeo e Oríreeo 

Oh cabeça! 

O sal é seu 

Oh cabeca é seu. 

O sacerdote põe um pouco de sal na língua 
da pessoa e diz: 


e Ori o, wa gbé yñ je iyo! 


Oh cabeca; venha, levanta firme e coma sal! 


e OFERECER MEL AO Ori (substituir para os 
filhos de Odé “oxossi”por melaco de cana ou 
mel de milho) 

O sacerdote põe uns pingos de mel (oyin) 
sobre a cabeca da pessoa e diz: 

e Orío! 

e Oyinreeo + Oríreeo 

Oh cabeca! 

O mel é seu 

Oh cabeca é seu. 

O sacerdote põe uma boa quantia de mel na 
língua da pessoa e diz: 


e Orí o, wá gbé yíl je Oyin! 


Oh cabeca; venha, levanta firme e sorve o 
mel! Continua o ritual o sacerdote faz as 
saudações ao Ori: 

e Orio,ibareéo! 


e Wá bório! 


e Orí apere mo pe e! 143 

e |Ipeowo,ipeolani,mopefúnmajékinkú. e Má 
jé karun 0-se. 

e Oríolówomopeeo. 

e Tori Orí adé ki nsun ta. 

e Oriomireo 

e Oriotireo 

e Orieporeo 

e Oríobireo 


e Ori orógbo re o e Ori atáre re o 


e Orílyoreo 

e Ori oyin re o 

e Wá je, wá mu. 

Oh cabeca, saúdo cordialmente vocé! Venha 


ajuda-lo! 


Cabeca protótipo, eu te chamo! 

Conforto, dinheiro, saúde, vocés; eu chamo 
para não permitirem que morra 
repentinamente. Verdadeiramente não 
acolha a doença nele. Cabeça 
arquimilionária, eu te chamo! 

Porque a cabeça honrada deve dormir 
esparramada. Cabeça a água é sua. 

Cabeça a bebida é sua 


Cabeça o azeite de dendê é seu 


Cabeça o obi é seu 

Cabeça o orógbo é seu 

Cabeca a atáre é seu 

Cabeca o sal é seu 

Cabeca o mel é seu 

Venha comé-los, venha sorvê-los. 
Todos Respondem: 


e Ori Inú m'abá to dé nje! 


Cabeça interna, a porção a colocará em 
ordem, venha comê-la. 

Agora o sacerdote faz as invocações para 
despertar o Orí Inú da pessoa, sacerdote diz: 
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e Ori o, wa borí o! 


e Orímopeeo! 


e Orí ni (Dizer o nome da pessoa completo) 

e Omo ni (Dizer o nome da máe da pessoa). 
e Mo pe o s'ire, ola, iyl, iye ati aláfia. 

e Awon ota ré o 

e Orío,wáje,wámu.lyánijeoase! 

Oh cabeca venha ajuda-lo! Cabeca eu chamo 
vocé! Cabeca de .... 

Filha de .... 

Eu chamo aquela que possui a fortuna, 


gloria, autoridade, alegria e serenidade. 


Ele /a tem inimigos. 

Oh cabeça, venha comer, venha beber. Mãe 
é para vencê-los, assim seja! 

Todos Respondem: 


e Orí Inú m'abá to dé nje! 


Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. O sacerdote diz: 

e Elédao,apefúnbo 

e Apefúnje. 

e Orí ni (Dizer o nome da pessoa) 

e Omo ni (Dizer o nome da máe da pessoa). 
e Mú ako adie, etú, eyelé, igbin wá lá tiwa bo 
e o. * Kótukógbareo. 

Oh criadora dos seres, nós a chamamos para 
reverenciá-la. Nós a chamamos para 
alimentá-la Cabeca de ..... 


Filha de .... 


Aceite o galo, a galinha de angola, o pombo, 
o caracol, venha sorvé-los. Nós a veneremos 


com eles. 


Fisga, desata, estáo suspensos, receba, sáo 
seus. 145 

Todos Respondem: 

e Orí Inú m'abá to dé nje! 

Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. O sacerdote diz: 

e Orímopeeo! 

e Eléda o, mo pe, Orí o! 

e Orí ni (Dizer o nome da pessoa) 

e Omo ni (Dizer o nome da máe da pessoa) 
e Ori owó, jekí n lowó lowo. 

e Ori ola, má ki olola pe o oran nisé 

e Orí iyi o, jé ki niyin lawujo. 


e Ori ayo jé ki layó titi dojoale mi. 


e Orí aláfia, fún ni lalafia ma jé ki nse aisan o. 
e Orí aikú, jé kí npé layé kemi ni o gun 

e Orí ogbón, Orí oye, fún ni logbon ati oye. 

e Oríapeoo! 

e Mabowáo! 

e Wáje, wá mu. 

Cabeça, eu chamo você! 

Oh criadora dos seres, eu chamo, oh cabeça! 
Cabeça de .... 

Filha de .... 

Cabeça de dinheiro, permita-lhe ter dinheiro 
nas mãos. 

Cabeça honrada, continuamos a proclamar 
suas qualidades, dona da riqueza, chamamos 


você, o assunto é emprego. 


Cabeca honrada, permita-o que seja 


respeitado/a pelas pessoas. 


Cabeca alegre, permita-o que haja felicidade 
em toda sua vida. 

Cabeca imortal é aquela que fica r náo 
desampara, permita-o viver muitos anos. 
Cabeça compassiva e compreensiva, dê-lhe 
intelegânia e compreensão. Oh cabeça, nós 
chamamos por você! 

Venha, venha aqui! 

Venha comer, venha beber. 146 

Todos Respondem: 


e Orí Inú m'abá to dé nje! 


Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. O sacerdote continua 
dizendo: e Apeifa,apeiye,apésioro. 

e Orí ni (dizer o nome da pessoa) 


e Omo ni (dizer o nome da pessoa) 


e Wáje re lóni. 

Nós chamamos a boa sorte, nós chamamos a 
vida, nós chamamos há algum tempo a 
abundância. 

Cabeça de.... 

Filha de .... 

Venha comer, hoje é o seu dia. Todos 
Respondem: 


e Orí Inú m'abá to dé nje! 


Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. O sacerdote diz: 
e Kó si Orisa ti ndáni gbé. 

e Léhin Orí eni? 

e Orí pelé a tete níran. Orí laba bo. 

e Atete bé ni ko orisa. 

e Kó si Orisa ti ndáni gbé. 

e Léhin Orí eni. 


e Orí mi pelé o! 


e Ori abiyé, eni Ori gba, gba egbé ire ko yo 
sésé. e Orío,wajewamu. 

e Borí o! 

Não existe outro orixá que nos assegure a 
vitória. Após Cabeça, quem? 
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A cabeca, delicada e prontamente nos 
adverte (puxa pela mente) cabeca é 
recipiente de adoracáo. 

Nós rapidamente suplicamos e encontramos 
o orixá (Orí). 

Náo existe outro orixá que nos assegure a 
vitória. Após Cabeca, quem? 

Minha cabeça, saudações a você. 

Cabeça possui o pensamento, a pessoa que a 
cabeça reconhece e aceita a companhia 


encontramos a boa sorte e muita alegria. 


Oh cabeça, venha comer, venha beber. 
Veneramos a sua origem. 
Todos Respondem: 


e Orí Inú m'abá to dé nje! 


Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. O sacerdote diz: 

e Ata tu nit’ ologbó 

e Ifa lóni efá re wá ba mi. 

e Ori ni nse n ita fi ndadé owó. © Ori ni nse ta 
fi ntepa lleke. 

e Ori na lo nse ni a-téte níran. e T’ oba fifun 
mi lomo. 

e Orí o Eléda o! 

e Orímopeo! 

e Orío,apefije. 

e Orío,wajewámu. 


A cumeeira favorece ao gato. 


A boa sorte desse dia de estacáo chuvosa 


seja cordial e venha encontrar. Cabeca, o 


costume da boa sorte é recompensar com 
dinheiro (todos os presentes devem oferecer 
dinheiro para o Orí da pessoa assistida). 
Cabeca, o costume da boa sorte é 
recompensar com antidoto e joias. Cabeca 
agora faca uso dele para puxar pela mente. 
O rei da brancura “Obatálá” deu a filha. 

Oh cabeça, oh criadora dos seres! 

Eu chamo você! 

Oh cabeça, nós a convidamos para comer. 
Oh cabeça, venha comer, venha beber. 
Todos Respondem: 

e Orí Inú m'abá to dé nje! 

Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. O sacerdote diz: 


e Orímopeo! 


e Apefiboo! 

e Kò ndi olowó. 

e Ko ndi olóla. 

e Kò ndi apési láiye o. 

e Orío! 

e Oriajiki. 

e Oriajiyo. 

e Oríafiré.Aseo. 

Oh Cabeca, eu te chamo! 

Nós a convidamos para venerá-la! 
Encontrou até multimilionários. 
Encontrou até fidalgos. 
Encontrou até assembleia sobre o mundo. 
A Cabeca nós acordamos e 


cumprimentamos. A Cabeça acordou cheia 


de alimentos (em sua volta). A Cabeca dele/a 
será cordial. Assim seja! Todos Respondem: 
e Orí Inú m'abá to dé nje! 

Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. O sacerdote diz: 

e llemopeo! 

e Ipônrí mo pè o! 

e Eléda mo pe o! 149 

e Ori Akunléyan mo pè o! 

e Ori Akunlégba mo pe o! 

e Orí ni (dizer o nome da pessoa) 

e Omo ni (dizer o nome da máe da pessoa) e 
Ori inú ni (dizer o nome da pessoa) 

e Ori Apere mo pê o o, owó, ola ati aláfia. e 
Orí wá je, Orí wá mu. 


e Apefibo. 


e Apefije. 
Terra, eu te chamo! 


Alma Guardiã dos Ancestrais, eu te chamo! 


Criador dos seres, eu te chamo! 

Cabeça que ajoelhados pegamos, eu te 
chamo! Cabeça que ajoelhados recebemos, 
eu te chamo! Cabeça de .... 

Filha de ..... 

Cabeça interna de .... 

Cabeca-padráo, eu te chamo o dinheiro, a 
saúde e o bem-estar. Cabeca venha comer, 
venha beber. 

Nós a chamamos para venerá-la. 

Nós a chamamos para alimentá-la. 


Todos Respondem: 


e Orí Inú m'abá to dé nje! 

Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. O sacerdote diz: 
e O dé pelo awon obi? 

e Orógbo ló ni kó gbó. 


e Orisa ki kó hun obi 


e Sango ki ko hun orógbo 

e Est ki kd hun epo. 

e Ogun ki kò hun isu-ode 

e Obatala ki ko hun sésé-efun. © 
Orio,waje,wamu. 

e Eléda o, ki Ori ki ko ohun ndi oloro ati 
aláfia. 150 


Você veio incorporar-se a Ela, obi? 


Orógbo vai ensiná-la chegar a maturidade. 
Orixá não recusa oferenda de obi. 

Sangó não recusa oferenda de orógbo. 

Esu não recusa oferenda de azeite de dendê. 
Ogún não recusa oferenda de inhame. 
Obatálá não recusa oferenda de muito efun 
Oh Cabeça, venha comer, venha beber. 

Oh Criador, que a Cabeça não recuse a graça 


de se tornar rica, forte, alegre e saudável. 


Todos Respondem: 

e Orí Inú m'abá to dé nje! 

Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. O sacerdote diz: 


e Orí o, e parapo eje. 


e Ori o, gba nje ni eje. 


e Ori o, gba oti o. 

e Orí o, gba jeun o. 

Oh Cabeça, você se vincule aos sangues. Oh 
Cabeca, aceitais as comidas e sangues. Oh 
Cabeca, aceitais as bebidas. 

Oh Cabeca, aceitais os alimentos. 

Todos Respondem: 

e Orí Inú m'abá to dé nje! 

Cabeca interna, a porcáo a colocará em 
ordem, venha comé-la. 

Neste momento do ritual o sacerdote aponta 


para cada uma das oferenda do Orí e canta: 


e M'ora mo-riré | ãye o 151 
e M'orá fihan Obaragbêtu, 


e (Otí), Òrúnmìlà modi re o. 


e M’ora fihan o. 

Eu comprei sabendo a sua dedicação pela 
vida. Eu comprei e ofereço a Obaragbetu 
Bebida, Òrúnmìlà conhece a sua origem. 
Eu comprei e ofereço a você. 

Todos respondem: 

e Orío,wámureo! 

Oh Cabeça, venha beber, é sua! 

O sacerdote continua cantando e 
apresentando as oferendas: 

e M'ora mo-riré l’ ãye o 

e M'orá fihan Òbàràgbètù, 


e (Epo), Òrúnmìlà modi re o. 


e M'orá fihan o. 


Eu comprei sabendo a sua dedicação pela 
vida. Eu comprei e ofereço a Obaragbetu 
Azeite de dendê, Òrúnmìlà conhece a sua 
origem. Eu comprei e ofereço a você. 
Todos respondem: 

e Orío,wámureo! 

Oh Cabeca, venha beber, é sua! O sacerdote 
continua cantando: 

e M'ora mo-riré l’ dye o 

e M'orá fihan Òbàràgbètù, 

e (Ogede), Òrúnmìlà modi re o. 

e M’ora fihan o. 
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Eu comprei sabendo a sua dedicação pela 
vida. Eu comprei e ofereço a Obaragbetu 


Bananas, Òrúnmìlà conhece a sua origem. 


Eu comprei e ofereco a vocé. 

Todos respondem: 

e Orío,wámureo! 

Oh Cabeca, venha sorvé-lo, é sua! 

E assim o sacerdote durante este cántico 
apresenta todas as oferendas presentes. © 
M’ora mo-riré l’ ye o 

e M'orá fihan Obaragbêtu, 

o (0... ), Òrúnmìlà modi re o. 

e M’ora fihan o. 

Eu comprei sabendo a sua dedicação pela 
vida. Eu comprei e ofereço a Obaragbetu 
a , Orúnmilá conhece a sua origem. 
Eu comprei e ofereco a vocé. 


Agbon= coco 


Ireké= cana de açúcar Ewa= feijões 
Akará= acarajé 


Eiyelé= pombo doméstico Igbin= caracol 


Eja-áro= peixe bagre Ákuko= galo Etú= 
galinha de angola. Eran= carne Oyin= mel 
Egbó= canjica 

Eko= acacá Egúsi= melão Ajara= uva Eso= 
frutas 153 

Todos respondem: 

e Orío,wájeunreo! 

Oh Cabeca, venha sorvé-lo, é sua! 

AGORA TODAS AS COMIDAS QUE FORAM 
APRESENTADAS, SERÃO POSTERIORMENTE 
OFERECIDAS AS (CINCO) PARTES DA CABEÇA. 


O sacerdote pega um copo com água 


apresenta as cincos partes da cabeca e canta: 


e (Omi) re o. 

e Orí ré wá mu. 

e Orí oye 

e Orí ré wá mu. 

A (água) é sua. 

Cabeca, seja cordial, venha bebé-la Cabeca, 
compreenda. 

Cabeca, seja cordial, venha bebé-la. 

Em seguida, borrifa a água sobre o Orí e 
oferece para as pessoas presentes beberem 
um pouco. Todos respondem: 

e |'ekúnl'arunoleorandanú! e 


Orilnum’abatodému. 


O prato e a doenca dele (a) pode nos 
contagiar, piedade! Cabeca interna, a porcáo 
a colocará em ordem, venha sorvé-la. 
O sacerdote canta, oferecendo o gim; 


e (Otí) re o. 


e Orí ré wá mu. 

e Orí oye 

e Orí ré wá mu. 

A (Bebida) é sua. 

Cabeca, seja cordial, venha bebé-la Cabeca, 
compreenda. 

Cabeca, seja cordial, venha bebé-la. 

Em seguida, borrifa o gim sobre o Orí e 
oferece para as pessoas presentes beberem 


um pouco. Todos respondem: 


e |'ekúnl'arunoleorandanú! e 
Orílnúm'abátodému. 

O prato e a doenca dele (a) pode nos 
contagiar, piedade! Cabeca interna, a porcáo 
a colocará em ordem, venha sorvé-la. 

O sacerdote canta oferecendo akara 
(acarajé) as cincos partes do Orí: 


e (Akara) re o. 


e Ori ré wa jeun. 

e Orí oye 

e Ori ré wa jeun. 

O (Acarajé) é seu. 

Cabeca, seja cordial, venha comé-lo Cabeca, 
compreenda. 


Cabeca, seja cordial, venha comé-lo. 


Em seguida, oferece para as pessoas 
presentes comerem um pouco. Todos 
respondem: 

e |*ekúnl'arunoleorandanú! e 
Orílnúm'abátodému. 

O prato e a doenca dele (a) pode nos 
contagiar, piedade! Cabeca interna, a porcáo 
a colocará em ordem, venha sorvé-la. 

E assim o sacerdote oferece todas as 
comidas e reparte para todos comerem um 
pedaco. 
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Agbon= coco 
Ireké= cana de açúcar Ewa= feijões 


Akará= acarajé 


Eiyelé= pombo doméstico Igbin= caracol 
Eja-áro= peixe bagre Akuko= galo 

Etu= galinha de angola. Eran= carne 

Oyin= mel 

Egbó= canjica 

Eko= acaçá 

Egúsi= melão 

Ajara= uva 

Eso= frutas 

Isó-odé= inhame 

Após apresentar todas as comidas as cinco 
partes da cabeça e dar um pedacinho para 
todos comerem e beberem um pouco, o 
sacerdote diz: e Ori o, Eléda o! 


e Gbogbo ohun dára ko ma je tire. 


e Gbogbo o nje dara ko m abe nje ati mu 
lara. © Ori ki eye. 

e Ori pelé a tete niran. 

e A tete bé ni ko orisa. 

e KO si Orisa ti ndáni gbé. 

e Léhin Orí eni? 

e Orí pelé o! 

e Orí ni (dizer o nome da pessoa) 

e Omo ni (dizer o nome da mãe da pessoa) e 
Ki Ogbe-méji ko ire gbogbo tí eyin be 

e Olojo oni iba ré o. 

e Ase! 

Oh Cabeça, oh Criador dos seres. 

Todas as coisas sáo boas, encontramos 
muito, suplicamos; coma até encher... 
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Todas as comidas sáo boas, encontramos e 
compramos muito, suplicamos; coma, beba, 
até ficar gorda. 

Cabeca, saudamos sua capacidade. 

A Cabeca, delicada e prontamente nos 
adverte (Puxa pela mente). Nós rapidamente 
suplicamos e encontramos o orixá (Orí). 

Náo existe outro orixá que nos assegure a 
vitória. Após a Cabeca, quem? 

Cabeça, saudações a você. 

Cabeça de.... 

Filha de .... 

Que Ogbe-méjiencontre felicidade, bondade, 


bênção e tudo o que você pedir. 


Senhor do dia, saudações, seja cordial com 
Ela. Assim será! 


SACRIFÍCIOS DOS ANIMAIS. 


O sacerdote inicia o sacrifício dos animais, 
obedecendo a regra, a primeira gota de eje 
vai direto para o chão (onilé), depois para Orí 
e logo após o ao dedão do pé 
correspondente (iponri) depois igba-Orí 
sobre a tampa da cabaça (cuidado para 
escorrer sangue dentro) e pouco do sangue 
vai dentro do alguidar que está ao lado: 

2) Galo ou galinha 

Orin para copa o Akuko ou Adie (Galo ou 
galinha) « Ejé eniyan ki ó je adie 


e Olúwo ojú mon wa. 


e Èjè eniyan ki ó je adie 

e Olúwo ojú mon wa. 

e Àgòàwaèniyankiapa(bo)l oní,ojúmônwa. © 
Ago awa Olóorun ibdase ojú mon wa. 


e Agô awa Olóorun ibdase ojú mon wa. 


O sangue é para vos que comeis o frango, 
senhor, veja e reconheca-nos. O sangue é 
para vos que coméis o frango, senhor, veja e 
reconheça-nos. Pedimos licença a vós para 
quem matamos (a quem cultuamos) hoje 
olhe e nos reconheça-nos. Dê-nos licença e 
Olórum nos abençoe olhe e reconheça-nos. 
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Dê-nos licença e Olórum nos abençoe olhe e 


reconheça-nos. 


Terminado os sacrifícios dos galos ou 
galinhas, suas cabecas sáo colocadas dentro 
alguidar que esta ao lado na esteira, 
certifique-se que os animais estejam mortos. 
3) Etú (Galinha de angola) 

O Sacerdote pega a Etú, com a folha de Saiáo 
ou folha da fortuna com um pouco de mel de 


ambos 


os lados da cabeca para que a ave náo veja 
quem a sacrifica. Inicia-se o sacrifício da Ett 
(Galinha de Angola). 

e Baba bi abia etú coquem 

e Baba bi abia etú coquem 

Papai ele nascera e nascera galinha d”angola 


(coquem) 


Papai ele nascera e nascera galinha d”angola 
(coquem)1 4) Pombo 

Agora o sacerdote realiza o sacrifício do 
pombo, da mesma forma da galinha de 
angola a única diferença que não se usa faca, 
somente puxa o pescoço do pombo: 

e EYELÉ IFÁ EYE 

e EYELÉ IFÁ EYE 

e IFA KI AWA AWÚRE, 

e K'AWA FUN Ó KUUKUU 


O pombo é ave de Ifá 


O pombo é ave de Ifá 
Ifá, que tenhamos axé e boa sorte, Para vós 
oferecemos qualquer ave! 


5) OsacerdotecobreoOri. 
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O sacerdote coloca no meio (Centro)do Ori 
uma (FOLHA DE SAIÃO) e enfeita o Orí com 
as penas das aves que foram sacrificadas, 
enrola-se o torço branco (Pano branco) no 
Orí enfeita-se com uma pena de ikóodide, 
enfeitar a tampa do igba Orí com as penas 
das aves e o dedão do pé. 

O sacerdote canta: 

ÁJÁLA ORÍ, ORI L'ÉWA L'ÉWA L'ÉWA ÁJÁLA 
ORÍ, ORI L'ÉWA L'ÉWA L'EWA OPE ENYIN 
EDUMARE, WA ORÍ E KU Ó OPE ENYIN 
EDUMARE, WA ORÍ E KU O 


E KU Ó OORUN, E KU Ó OSUPÁ, E KU Ó OJO 
OJO BO ILE 


E KU Ó OORUN, E KU Ó OSUPÁ, E KU Ó OJO 
OJO BO ILE 

IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORI 

IRE ORÍ Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORÍ 

ÒRÌSÀ QUE MOLDA AS CABEÇAS, A CABEÇA 
ESTÁ LINDA, LINDA, LINDA, ÒRÌSÀ QUE 
MOLDA AS CABEÇAS, A CABEÇA ESTÁ LINDA, 
LINDA, LINDA, VOS AGRADECEMOS, SENHOR 
SUPREMO, VENHA À CABEÇA, VOS 
SAUDAMOS 

SAUDAMOS O SOL, SAUDAMOS A LUA, 
SAUDAMOS A CHUVA VOS AGRADECEMOS, 
SENHOR SUPREMO, VENHA À CABEÇA, VOS 
SAUDAMOS 


SAUDAMOS O SOL, SAUDAMOS A LUA, 
SAUDAMOS A CHUVA QUE CAI SOBRE A 
TERRA 


FELIZ A CABEÇA ACORDE,ACORDEM FELIZ A 
CABECA 

QUE CAI SOBRE A TERRA 

FELIZ A CABEÇA ACORDE,ACORDEM FELIZ A 
CABECA 

Sauda-se a AGBÓNNIREGÚN, porteiro do 
céu. MO JÚBA AGBÓNNIREGUN 

MO JUBA AGBONNIREGUN 

AWA PADE L'ONON IPORUN, IPORUN, 
AWA PADE L'ONON IPORUN, IPORUN, 


WA MÉSON ORUN KORIN KI ORÚNMILA, 
AWA TUN WO TUN WA KORIN KI ORUNMILA 
AWA ORI OFE, OFE EDUMARE 
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AWA ORI OFE, OFE EDUMARE APRESENTO- 
VOS MEUS RESPEITOS AGBONNIREGUN 


APRESENTO-VOS MEUS RESPEITOS 
AGBONNIREGUN 

VAMOS ENCONTRAR-VOS NOS CAMINHOS 
DO VOSSO POSTO NO CEU, VAMOS 
ENCONTRAR-VOS NOS CAMINHOS DO 
VOSSO POSTO NO CEU, NOS CANTAMOS 
NOS NOVE ESPACOS SAGRADOS (CEUS) 
CUMPRIMENTANDO (SAUDANDO) 
ORÚNMILA 


PEDIMOS QUE VOLTEIS OS OLHOS PARA NÓS 
QUE CANTAMOS (SAUDANDO) ORÚNMILA 
FAZEI NOSSAS CABEÇAS SALTAREM MUITO 
ALTO, ATÉ O SENHOR DA CRIAÇÃO 

FAZEI NOSSAS CABEÇAS SALTAREM MUITO 
ALTO, ATÉ O SENHOR DA CRIAÇÃO 

Sauda-se Ifá para nos trazer boa sorte: 

Ifá sé gba rere ojoorun ori wa Ifá sé gba rere 
ojdorun ori wa Ojdorun Olúwa, òjòòrun ori 


wa Ó sá yon Yoruba 


Mo tún, mo tumba rè! Ó sá yon Yorùbà Mo 
tún, mo tumba rè! 

Ifá, faca com que recebamos sobre nossas 

cabecas a boa chuva do céu (no sentido de 


cobrir-nos de bencáos.) 


Ifá, faca com que recebamos sobre nossas 
cabecas a boa chuva do céu. Chuva do céu, 
meu Senhor, chuva do céu sobre nossas 
cabeças. Faça-o (o iyawo) ter o esforço e a 
perseveranca dos Yorubá Eu peco, eu tomo a 
sua benção! Faça-o (o iyawo) ter o esforço e 
a perseveranca dos Yorubá Eu peco, eu tomo 
a sua bencáo! 

A pessoa descanca até o outro dia na esteira, 
muitas vezes acorda-se só para comer, e para 
o banho. 

Para temperar o Oro que ficou dentro do 
alguidar. Coloca-se azeite de Dendé: 
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y s 4 s 4 y 


e Epo ní ero ni ó ojú Olóoja e Epo ni ero ni ó 
ojú Olóoja! 

O azeite de Dendé é calma, o senhor do 
mercado é testemunha. O azeite de Dendé é 
calma, o senhor do mercado é testemunha! 
Cante-se para colocar o sal: e Kikoro má 
waye ¡yo 

e Kíkoro má wáye iyo 

e Ódùnwààwaiyò 

e Óníayèfúnwaiyò! 

Que a vida não seja amarga com o sal. Que a 
vida não seja amarga com o sal. Ela estará 
gostosa para nós com o sal. Ele é vida para 
nós o sal! 

Ao colocar mel no Ebó. 


e Ó dun bá tí olá 


e Iba ti ola! 


Que ela seja doce (gostosa) e farta com 
fortuna Abencoe-nos com fortuna e riqueza! 
Pega-se uma quartinha com agua e salpica 
sobre os animais sacrificados e canta-se: 
eTétéomidjdd ń b oonipaó, 

eTétéomidjdd ń b odnipal 

Espagir, espargir agua é chuva caindo ó 
senhor para quem nós matamos. Espagir, 
espargir agua é chuva caindo ó senhor para 
quem nós matamos. Em seguida corta 
aquelas partes que ficarão dentro do 
Alguidar, os pés, o das aves também, as asas, 


e a caúda. 


Cantiga para tirar o asé do animal: 


e Eron gbogbo bo a yiye ye 
e Eron gbogbo bo a re, eron gbogbo! 
e Eron gbogbo | ase ilé...! 
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Todos os animais cubram-nos e tornem-se 
sobrevivéncia, Todos os animais cubram-nos 
de felicidades, todos os animais! Todos os 
animais são axé para a casa! 

E vão-se fazendo pedidos... 

O sacerdote Joga o Obi para se certificar se 
tudo foi feito certo. Estando tudo certo o obi 
é colocado dentro do alguidar. 

Imprimir o Odu Ogbe-méji, rezá-lo e soprar 


pó de Iyerosun sobre tudo. 


Observação: Sobre o Orí do iyawo fica 
somente o Obi, Orógbo, o mel ou melaco, o 
azeite de dendé, a água o sal e o sangue das 
aves. 

As demais comidas que foram 
apresentadossão colocadas alguns pedaços 
no alguidar que ficou ao lado na 
esteiradeverão ser enfeitados com as penas 


das aves. 


As aves serão limpas, cozidas, desossadas e 
suas carnes temperadas com azeite de 
dendê, cebola, pimentões, atáre moída e 
folha de agrião. 

Uma porção será posta sobre o Alguidar, 


outra porção será servida para à pessoa que 


se submeteu ao ritual e o restante será 
consumido pelas outras pessoas. 

No dia seguinte o alguidar é despachado na 
floresta antes do meio dia e se tratando de 
iniciacáo o alguidar fica até o ultimo dia para 
ser depachado. 

Tudo que há na mesa é consumido por todos 
os presentes inclusive pelo o iyawo. 

O iyawo lavará a cabeca somente pela 
manhã. No caso somente de Bori, 
“geralmente” antes de a pessoa sair para ir 
embora para casa, o sacerdote dá um bori de 
Ajalá, para refrescar o Orí e ter a proteção do 
igbin. 

e Orin (Canticos) para o Ritual de Bori. 1) 


BORI ENI KI SATA ENI 


BORI ENI KI SATA ENIAN 

BORI O OLORE OSO NIDE ANIO AJABELEKE 
ASO TI OLOWO 

AJABELEKE UMBO SE TA UMBO ORI O! 

2) 

AGO AGO AGO ORUNMILA MASE PELE OMO 
NILE MASE PELE OMO NILE 

IFA EKU AGO ORUNMILA 

IFA O! IFA O! PETITI OMO NILE YEMANJA SE 
JEJE ORI 

YEMANJA SE JEJE ORI, YEMANJA AJA BELEKE, 
AJA BELEKE 

ELEDA JE UN BORI 

3) 

KAMA BELEKE 


KAMA BELEKE ORI APERE KAMA BELEKE 4) 
ORI O! CAFUNGE ORI ORISA 

ORI O! CAFUNGE BABA ORI MI ORISA 

5) 

ORIKAN, FE JÁ BORI O ORIKAN, FE JÁ BORI 
ORIKAN, FE JÁ BORI O ORIKAN, FE JÁ BORI 
ORIKAN, FE JÁ BORI OBI KOTO ASE TI APERE, 
APERE 

ASE TI APERE, APERE 

ORI JANJAN 
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6) 

ORI LO MOJA Í UO 

ORI LO MOJA 


ENITI ORI ACONI AFAWE ORI LO MOJA Í UO 
ENITI ORI ACONI AFAWE ORI LO MOJA Í UO 
EMAPERE 


TI OGUN ASE MOPERE TI EMAPERE ILE 

TI OGUN ASE MOPERE TI EMAPERE IRE AJE 
TI OGUN ASE MOPERE TI EMAPERE OMO 

TI OGUN ASE MOPERE TI EMAPERE IYA 

TI OGUN ASE MOPERE TI EMAPERE AYE IKU 
TI OGUN ASE MOPERE TI EMAPERE AGOGO 
IRE TI OGUN ASE MOPERE TI 

OGUN ASE OGUN ASE OGUN ASE OGUN ASE 
OGUN ASE OGUN ASE OGUN ASE 

7) 

ORI ENI AGO IBA 

ORI ENI AGO IBA 


ISETE ORI MADE AGO IBA APERE ORI RE AGO 
IBA ISETE ORI MADE AGO IBA 

8) 

ORI GO! ORI APERE AGOGO ATE NI ORI GO! 
ORI GO! ORI APERE AGOGO ATE NI ORI GO! 
9) 


ORI RE, OBI RE ORIKAN KI DABURU ORI RE, 
OBI RE ORIKAN KI DABURU 
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10) 

APERE NI SETE MI O APERE NI SETE MIO E 
ORI OKE 

APERE NI SETE MIO 

11) 

ORI 0000! 


ORI O E NISE NI KO DIDE APERE ORI DIDE 
UNSE NIKO DIDE 

LESE ORISA 

12) 

ORI GO! 

ORI JANJAN 

CORO ARA ORI GO! 

13) 


ORI LODO MI 

ENI A KOO 

OLO ORO NI, ORI LODO MI KOMO BORI MI 
ARA BI KOMO BORI MI 

ABI ENISE BOGUME KOMO BORI NI O 


ORI MI BATALA LERI MI O ORI MI BATALA 
LERI MI ARA KI BATAVA LERI OXU ORI MI 
BATALA LERI MI 14) 

E LODO AGUE, LODO AGUE, LODO AGUE 
ATARIYOLU KOLOSI DAKO ALU AGO ELEDA 
MILODO A MI 

EMI AGOOOO! 

15) 

ORI O CAPERE O! ORI O CAPERE O! 
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AFIJA OGUILE GUEO ORI O CAPERE O! 


O DA EXU SIN LE KETU 

ORI O CAPERE O! 

O DA OGUN SE DE O DON! 
ORI O CAPERE O! 


O DA ODE SE ILE KETU! 

ORI O CAPERE O! 

O DA OBALUAIE O DE SAVALU ORI O CAPERE 
O! O DA OSAYN SI LE DÁ Ó! 
ORI O CAPERE O! 

O DA IROKO SE DE O ITA! 
ORI O CAPERE O! 

O DA OXUMARE SE ILE SAVÉ! 
ORI O CAPERE O! 

O DA NANÃ SE ILA BOME! 
ORI O CAPERE O! 

O DA LOGUN SE ILE EDE! 

ORI O CAPERE O! 

O DA OXUN SE ILE SOGBO! 


ORI O CAPERE O! 


O DA IROKE SE ILE IGDIN 
ORI O CAPERE O! 

O DA OBA SE ILE IBO! 

ORI O CAPERE O! 

O DA EWA SILE LELEXA 

ORI O CAPERE O! 

O DA OYA SE ILE IRÁ 

ORI O CAPERE O! 

O DA YEMANJA SILE OGBEOKUTA ORI O 
CAPERE O! 

O DA OKO SILE DA 00! 

ORI O CAPERE O! 

O DA XANGO SILE DA OYÓ! 

ORI O CAPERE O! 

O DA OBATALÁ SILE SANJÉ 

ORI O CAPERE O! 


O DA ORI SE ILE APERE 
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16) 

BABA MO BORI JEUN SE FUN ERE EWERE IYA 
MO BORI JEUN 

SE FUN ERE EWERE OYE MO BORI JEUN 

SE FUN ERE EWERE EBOMI MO BORI JEUN SE 
FUN ERE EWERE IYAWO MO BORI JEUN SE 
FUN ERE EWERE ABIAN MO BORI JEUN SE 
FUN ERE EWERE 

RITUAL DE BORÍ AJALA 

Este ritual é realizado para Esfriar a cabeca 
da pessoa, pode-se utilizado também depois 
de um ebó muito grande para náo esquentar 


o Orí da pessoa, levasse em consideração 


que este ritual é um bori, pois tudo que é 


dado a cabeca é bori (Ebó no Orí). 


Para realizar este ritual é necessário o 
seguinte material: 

e 1 Igbin (Caracol de Oxalá) 

e Banha de Orí 

e Efun 

e Atin de Oxalá 

e Agua de Coco (Marron) e Canjica branca 
e Mel 
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e Agua da canjica 

Como proceder ao ritual deste Bori: 
Primeiro o sacerdote faz os òfòs 


(encantamento) necessários, depois coloca o 


Igbin (caracol) dentro de uma bacia com 
agua de preferencia bem gelada para que 


este saia do casco. 


Com o igbin fora do casco o Sacerdote segura 
o igbin pelo casco e com o auxilio de um 
pano na outra mão segura-o para que não 
retorne para dentro do casco, realiza-se o 
sacrifício do igbin com o auxilio de uma faca 
(Obé), neste momente faz o seguinte ofo 
com ataré na boca: 

O sacrifício é feito neste caso em cima da 
banha de Orí, mas este ato pode ser feito 
também diretamente dentro do igba-orixá, 
quando for o caso. 


Ero, Eró, 


`~ 


Ki araayé (orúnko èniòn) Omo ni (Orúko ìyà 
èniòn) Ki ó tútù ní ó o! 


` 4 ` 


Tútù mi, tútu lalaalé Olóomi tútu, tútu lalaalé 


Óun tútu, tútu lalaalé 

Ki yìí kinkin araayé (orúnko ênion) maa ohun 
Tutu, tutu bi l'aba! 

Ki araale kinkin yii 

Arrayé (Oruko éenion) maa ohun 
Tutu, tutu ni ti teété. 

Maa té lori ilé ara mi 

Gbeté, gbeté ni won araalé ero igbin 
igbin ki ilé ayé re 


Ki ó dara, ki ilé ayé re sunwon 


Eró gbété gbeté titi igbin 

Asé! Asé! Asé! 

Propriciacao, Propriciação Propriciação é que 
o caracol Propriciação e proteção seja o 
caracol Para... (nome da pessoa) 
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Filho de...(nome da mãe da pessoa) 


Que ele tenha frescor (calma) 

Frescor (calma) para mim, como o frescor da 
anoitecer. 

Senhor da água fresca, fresca como 
anoitecer. Dê-lhe a calma, como o frescor do 
anoitecer. Que este habitante do mundo 


(nome da pessoa) não sofra castigos. Faça-o 


calmo, como fresca e calma é a cabana do 
agricultor. 

Que as pessoas que habitam esta casa O 
habitante do mundo (vivente) (nome da 
pessoa) náo sofra penalidades. 

Dê-lhe calma, calma e tranquilidade em sua 
caminhada. 

Afaste a vergonha e a desonra da sobre a 
minha casa e minha família. Espalhe, espalhe 
em todos os familiares a propiciação do 
caracol. 

O caracol que tem boa casa no mundo (Mora 


bem) 


Que para ...também seja boa, que sua 


estrada no mundo seja boa(enquanto viver). 


Propiciação espargida, espargida do caracol. 
Assim seja! Assim seja! Assim seja! 

Gbadura para copar o Igbin: «e Kusa kusa 

e Unajá 

e Un l'epa 

e Igbin mo kusa kusa 

Esforço-me 

Partindo firmemente de uma só vez O Igbin 
símbolo de pureza Esforço-me 

O ikarahun (casca do Igbin) não vai ao fogo, 
pois pertence à Obàlúwàiyé. Quebre-o, faça 
um buraco no chão e enterre-o, juntamente 
com um pouco de gúgúrú (Pipoca). 


Com a carne do Ìgbín faz-se o seguinte: 


Em uma panela coloque uma colher de 
banha de Orí, uma cebola ralada, uma colher 
de farinha de milho branco, uma xicara de 
leite, faça um molho branco e cozinhe o 
Igbin, deixe esfriar e ofereca à Oxalá, na 
mesa do Bori ou se tiver no assentamento 
deste orixá. 
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Com o sacrifício do igbin realizado na banha 
de orí o sacerdote mistura bem com auxilio 
de uma colher de pau, mistura um pouco de 
efun, e faz a segunda etapa deste bori. 

O iyawo sentado na esteira o sacerdote 
entrega para o iyawo um bacia de ágata para 
que ele coloque em seu colo, abre-se o coco, 


e lava-se o Orí o iyawo, enxuga um pouco o 


Orí com um toalha de preferencia branca, 


retira-se a bacia do 


colo do iyawo que posteriormente esta agua 
será virada na terra. 

O Babalorixa faz a saudacáo ao Orí do iyawo: 
AGO FÚN MI ORI, AGO FÚN MI ORISA. AGO 
FÚN MI ORISANLÁ BABÁ OKE! AGO FÚN MI 
OGUN ORISA OLOOBE! ORI, MO Kil E PELÉ O! 
AGO YE OLORÍ, AGO YE ELÉEDÁ! AGO YE 
AJALÁ! De-me licença, cabeça, de-me licença, 
orixá. De-me licença grande orixá, pai acima 
de todos! De-me licença, ogun orixá, dono da 
faca! Cabeça, eu vos saúdo delicadamente e 


gentilmente! 


De-me licenca, senhor dono da cabeca, de- 
me licença, Senhor fa Criacáo!(Olódumare) 
De-me licença, orixá que molda as cabeças. 
Passa-se a banha de Orí com eje (Sangue) do 


igbin e efun fazendo a saudação: 


AGO ASÍWÁJU ORI! AGO LÉEHIN ORI! AGO 
OTÚN ORÍ! AGO OSI ORÍ! 

AGO OKE ORÍ! AGO AARIN ORÍ! 

Com licença frente da cabeça! 

Com licença para de trás da cabeça! 170 
Com licença lado direito da cabeça! Com 
licença lado esquerdo da cabeça! Com 
licença meio (CENTRO) da cabeça! 

O sacerdote coloca um pouco da banha o 


umbigo do iyawo dizendo: 


FUN ORIIDODO(Para o umbigo): 

Ipakó laa mi séyin kátódayangansénu Adifa 
fúnOrilnú 

Abu fúnOrí Ode 

Wonni ki wonrubo ki 
wonmábaabatiarawonjé Njéebe lemi beapari 


inúmi, kó mába ti ode mijé 


Traducao: (parao umbigo) 

Lancamos a parte de trás da cabeca antes de 
derramar yangan (milho assado) na boca foi 
a declaração de Ifa para Ori Inu 
(personagem) foi declarado para a cabeça 
externa (o alvo) foram orientada a realizar 


sacrifícios para evitar a destruição de um ao 


outro pela rotina náo pode estragar meu 
personagem ou meu destino. 

O sacerdote assopra o atin de oxalá no 
iyawo, enrola-se seu Orí torco e peca que O 
mesmo descanse. 

Arruma-se uma pequena mesa para o Bori, 
com canjica e mel e uma quartinha com agua 
e vela. Material para o atin de Oxala: Efun 
Patchouli 

Nós Moscada 

Pó de Sandálus 


Obí 


Fava de Aridan Mangericáo 
Folha Tapete de Oxála Emburana de Cheiro 


Pariparoba 
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Folha de Prata 

Anis Estrelado 

Alecrim do Campo 

Folha de Eucalipto ( folha redonda femea ) 
Folha de eucalipto ( Comrpido Macho ) Folha 
de Colonia Branca 

Nega Mina Cravo da India 

Modo de fazer: 

As folhas deve-se torrar, as sementes deve- 
se Ralar ou moer num Pilão de Oxalá. 
IGBA-ORI SIMPLES USADO NOS ANTIGOS 
CANDOMBLÉS DA BAHIA. MATERIAL 
NECESSARIO: 


e Omi (agua) 


e Epo (Azeite de Dendê) 
e Oyin (mel) 

e lyo (sal) 

e Obi 

e Acarajé 

e Acacá 

e Owo (Dinheiro) 

e Velas 

e Cuia grande e vazia 

e Faca 

e 2 galinha de angola 

e 2 pombos branco 
MESA PROCEDER NESTE BORI: MODO DE 
FAZER O RITUAL: 


Este ritual é dos antigos candomblés, 
registrado por Pierre verger. Um ritual 


simples e eficaz, 


Somente para constar como registro neste 
trabalho. 

Ao chamado levante-se e torna a sentar por 
trés vezes seguidas, sua cabeca é envolta 
com um faixa de tecido branco (ojá) atando- 
o com um turbante, para em seguida, retira- 
lo muito cuidadosamente, para que náo se 
desmanche, colocando-o sobre a esteira 
entre as pernas do neófito. 
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O Babalorixa invoca: Ago Irúnmólê 


Ago Igbamólê 


Ago mojúba orun Ago mojúba ile 


Agd mojúbã ewé Agô mojúbà omi 


Ago mojúba babá 

Agd mojuba iya 

Agd mojuba elédaá mi 

Apresentacáo das Oferendas a cabeca 
Em seguida, canta: 

Orí mo pe je Orí mo pe mu 

Todos respondem em córo: 

Orí mo pe je o pe mú 

Apresenta entáo a cabeca do novico, 
pousado sobre ela por alguns momentos, os 
pratos de acarajé, acacá, dinheiro, azeite, 


mel, sal, agua das quartinhas, as duas 


galinhas de angola, e os dois pombos, 
cantando: 

Awure fu wú’ re kolobo se Awa juba se 
kolobo Recomenda entáo ao novico: “Pense 
e deseje tudo que quiser” 

Entáo o Babalorixa toma o obi, divide em 
quatro partese pós passar sobre a cabeca do 


noviço, 


procede à adivinhação por meio de quatro 
pedaços, joga-se no chão: 

LIGAÇÃO DO ORI COM IGBA-ORI. 

Estando tudo positivo o Babalorixa toma o 
pedaço de obi e mastiga-o, misturando com 
pimenta ataré, a fim de dar força as suas 


palavras, e coloca um parte dele sobre a 


cabeca do futuro iniciado, após encher a 
boca com um pouco de agua, vaporizar, 


soprando sobre a cuia 


igba orí, (Cuia da cabeça) estabeleceu-se 
assim a comunicação mística entre o Oríe o 
Igbá —Orí . Sacrificios 

O Babalorixa segura a faca e canta: 

Ogun s'oro s'oro Eje balè ká ara rd 

Esta cantiga refere-se a Ogún, pois este orixá 
é o senhor do ferro, e é preciso invoca-lo, a 
proposito da faca. 
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Pede que lhe deem a primeira galinha de 
angola (etu), coloca uma folha não mão, 


coloca mela azeite e mel, juntamente com a 


faca, cobre a cabeca da galinha de Angola, 
cortando-a cantando, acompanhando pelos 
presentes: 

Baba bi abia etú coquem Baba bi abia etú 


coquem 


Papai ele nascera e nascera galinha d”angola 
(coquem) Papai ele nascera e nascera galinha 
d”angola (coquem)2 

Faz O sangue correr na cuia (igba-Orí), 
apresenta o pescoço da galinha decapitada 
ao futuro iniciado e manda que ele lamba 
três vezes o sangue com a ponta da língua. 
Em seguida o marca com sangue, apertando 
o pescoço da ave em sua cabeça, testa, 


temporas, nuca, interior das mãos esquerda 


e direita, o dedo grande do direito, e faz 
novamente o sangue correr na cuia. No caso 
presente, o sangue é colocado apenas no 
dedão do pé direito, que simboliza o pai 
morto, e não o dedão do pé esquerdo, poisa 
mãe do noviço ainda vive. Se ambos os pais 
ainda vivessem, seus pés não receberiam 
sangue, caso contrariom ambos os 


receberiam as marcas. 


Durante o ritual, o Babalorixa canta, 
acompanhando pela assistência: 

Eje yi gbalare Orí mpa o Eje yi gbalare Orí 
mpa o A segunda galinha de angola é 


sacrificada, obedecendo ao mesmo rito. 


Os dois pombos sáo também sacrificados, 
mas suas cabecas, ao invés de serem 
cortadas, presas entre o dedo maior da máo 
e os demais, sendo assim arrancadas. 

O Babalorixa canta: 

Bi bi o bibi eiyelé O kéiye kéiye 

Bi bio bibi eiyelé Ori o bibi eiyelé 

O Babalorixa pega as quatro cabecas que 
estavam junto aos corpos dos animais 
sacrificados, e coloca-as no igba-Orí, 
cantando: Ori dbo di o gege má ni o Ori ábo 


dio gege má ni o 


O Babalorixa corta em seguida as patas das 
aves e coloca-as no igba-Orí, cantando: 


Esè etù ko o má te u Ese eiyelé ko o má te u 


Em seguida, canta para o azeite de dendé 


y s 4 


(epo) «e Epo ni ero ni ó ojú Olóoja 

e Epo ni ero ni ó ojú Olóoja! 

O azeite de Dendé é calma, o senhor do 
mercado é testemunha. O azeite de Dendé é 
calma, o senhor do mercado é testemunha! 
Cante-se para colocar o sal: 

e Kikoro má wáye iyo 

e Kikoro má wáye iyo 

e Ódunwaawaiyó 

e Oniayefúnwaiyo! 

Que a vida náo seja amarga com o sal. Que a 
vida náo seja amarga com o sal. Ela estará 
gostosa para nós com o sal. Ele é vida para 


nós o sal! 


Ao colocar mel na cuia. « Ódunbátiolá 


e Iba ti ola! 

Que ela seja doce (gostosa) e farta com 
fortuna Abencoe-nos com fortuna e riqueza! 
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E misturando o azeite, sal e o mel em uma 
cula, canta: 

Iyo oyin epo ro 

O dun ba tí ola ti owó 

Deposita esta mistura na cuia igba-Orí, e 
sobre os diversos pontos da cabeca (Orí) e do 
corpo (ara) já marcandos com sangue, 
colocando em seguida as penas maiores das 
aves em torno (Mas dentro) da cuia, a guisa 


da coroa, canta: 


Igbá gbogbo bo iyé eiye Igbá gbogbo bo iyé 
eiye Caloca as penas menores sobre os 
diversos ponts marcados com sangue, azeite 


e mel, reservando 


as mais brancas para a cabeça, e em seguida, 


formulaos seguintes votos: 


òfò Bárin dé dé wa 

Coloca algumas penas pequenas sobre o 
Igbá-Orí, cobre a cabeça do futuro iniciado 
com um pano em forma de turbante, e cobre 
também a cabeça e o corpo com um outro 


veú, deixando de fora apenas um rosto 


imóvel, no qual avultam olhos muitos 
abertos. O Babalorixa canta: 

Orí ebo 

Olóro mbo 

Bá awa ati mi Ori awa ásikí Ori awa di àgba 
Emi pe Ori 

Recomenda: 


“Nao pense nada de mal, pense somente no 


” 
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Faz com que ele beba agua dos dois 
recipientes, coloca-os perto da Igba — Ori, 


cobrindo —os com um pano branco. 


Retira-se, seguindo da assisténcia, e o futuro 
iniciado permanece sozinho no aposento, 
vigiado por uma iyawó. 

O corpo dos animais sacrificados são levados 
para a cozinha e preparados, com exceção da 
cabeça, dos animais dos e dos miúdos, os 
quais,por se tratar de oferendas a cabeça, 
não são cozidos, mas servirão, uma vez secos 
e triturados, para fazer isé (Trabalhos). 
ALIMENTAÇÃO 

Por volta das 23hs , os véus que cobrem o 
futuro iniciado são removidos. Todos os 
alimentos cozidos, bem como os pratos de 


acarajé e de 


acacá, que sáo apresentados acabeca pelo 
Babalorixa, que diz: 

Ori mi ire o! Ori mi ire o! 

Coloca parte do acacá na cuia igba-Orí e 
passa a distribuição da comida. Põe de lado o 
ase (miúdos): pescoco, ponta das asas, 
coração, fígado,moela e carne de peito, faz 
com ele bolinhas colocadas na cuia igba-Orí 
e, em parte, sobre a cabeca do futuro 
iniciado, cantando: Orí jé loni Orí jé loni 

Dá de comer ao futuro iniciado e ele mesmo 
come. A assisténcia canta: 

Ori a pe” re Ori je loni Ori ada ìyè 

A assisténcia também come. É uma refeicáo 
comunitária com a “cabeca”. Caso alguém 


recuse a comida, a cabeca ficaria ofendida. 


EBÓS DE YAO 

lo EBÓ OSSÁ OU EBÓ EGUM 

09 bolas de farinha de mandioca 09 bolas de 
arroz 

09 velas brancas 

09 acarajés. 

09 ovos brancos 

09 akacas 

09 ekurus 

Meio metro de morim vermelho Meio metro 
de morim branco Feijáo preto torrado 
Feijáo fradinho torrado Milho de galinha 
torrado 01 pouco de café 

01 pouco de macarráo 09 abanos 

Pipoca Canjica branca 


Legumes picados 


Obs: neste ebó se rasga a camisa da pessoa 
em nove pedacos 

01 frango (corta e jorra encima do ebó, abre 
o frango pelas costas e põe um akaca e padé 
de dendê. 

20 EBÓ DE EXU 

Farofa de dendê Farofa de pinga Farofa de 
mel Farofa de água 

3 velas vermelhas 

3 OVOS 

3 bolas de farinha de milho amarelo 3 bolas 
de farinha de milho branco 3 acaça 

Milho torrado 

Feijão fradinho torrado Feijão preto torrado 


3 acarajé 


Pano vermelho Pano preto 


Passar os panos cantando sarara yeyé ebó 
konun, e forrar o aguida, voltar para o Yao ou 
cliente e dizer: Exu ago mojubá camarara, 
camararum exu, bamboroko um ló ki ossa. 
Que orixá exu te livre dos inimigos ocultos e 


dos inimigos declarados 


O Babalorixa bebe agua, fala das crianca que 
váo nascer hoje, faz o futuro iniciado beber 
agua dos dois recipientes, desejando: 
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Omi tútu 


Ko o máa kú 


ofo Bárin dé dé wa 

Todos os ossos sáo reunidos em torno do 
IGBA- ORÍ. Nascimento do novico para a 
religião. 


O Babalorixa canta: 


Ori gbogbo l'óorun o Ori e je e jé 

Ori wú wú wú WU 

CANTIGAS DE EBÓ 

Padês: 

Abane abanaaa sesse foló lum ló foló Abane 
abanaaa sesse foló ló fum a00000 

Demais comidas: 


Sara yéyé ebó konun 


Sara yéyé ebó konun 00000 

Ovos e todas comidas em formato de bola ou 
acacá: 

Ebó dunan, ebó dunan orixá fera fera umbó 
Passe tudo na pessoa, faca uma trouxa, pede 
pra pessoa pular por cima com pé direito e 
depois cante jogando água na pessoa e no 
ebó: Teteregun ojobo mipaó teteregum 
ojobo miparejó 

CANTIGA PARA INICIAR BORI, YPETE E 
OXUM: 


Oxum pegou um tó rewa, rewá xire ooooh 


akidavi é um tó rewa rewa xireee (bis) 


Yao óman, Yao óman Oxum ta nipo ori orioo, 
é mama sóoooo é mama só Lorum, é um ji di 
muiyaba ke belo ju é nikoju 

Abala truzule obi oxum é louim, Abala 
truzule obi oxum é louim, Oxum oluou abi 
auntó Kaká ekó é truzule lesse RAM avire 
lesse ran lesse RAM Abala truzule obi oxum, 
Abala truzule obi oxum maroinhoooooo 
maroinho unji tany bamiro é mama yaba, 
meji di logum yaba omiro é beny é beny 
kojooooo ya kara Mara jexa, 

Ya mi oxum Tony efan erumji tani bamiro é 
mama yaba meji di logum yaba omiro é beny 


é beny kojooooo ya kara Mara jexa, 


Ya mi oxum Yponda erumji tani bamiro é 
mama yaba meji di logum yaba omiro é beny 
é beny kojooooo ya kara Mara jexa 

Ya mi oxum Opara erumji tani bamiro é 
mama yaba meji di logum yaba omiro é beny 
é beny kojooooo ya kara Mara jexa 
Maroinhoooooo maroinho unji tany bamiro é 
mama yaba, meji di logum yaba omiro é 
beny é beny kojooooo ya kara Mara jexa, 

Ya mi oxum Yjimum erumji tani bamiro é 
mama yaba meji di logum yaba omiro é beny 
é beny kojooooo ya kara Mara jexa 

Ya mi oxum Yboto erumji tani bamiro é 
mama yaba meji di logum yaba omiro é beny 


é beny kojooooo ya kara Mara jexa 


Ya mi oxum Kare erumji tani bamiro é mama 
yaba meji di logum yaba omiro é beny é beny 
kojooooo ya kara Mara jexa 

Ya mi Oke erumji tani bamiro é mama yaba 
meji di logum yaba omiro é beny é beny 
kojooooo ya kara Mara jexa 

Ya mi yeyeu Ala erum]i tani bamiro é mama 
yaba meji di logum yaba omiro é beny é beny 
kojooooo ya kara Mara jexa 

TESOURA 

Yao obé kanan Koto koto tobi ewé Tobi ewé 
NAVALHA 

Orixá no labé, ta no labé bereré (bis) Awa 
xire 000 

Oluo oberéo Orixá no labé 


CURA 


Oxu tutu larabéo Mabé oberé Yao orixá 


MEL 

Eni maroinho, eni maroinho 6 O dum dum 
Oma oim alaxé Eni maroinho, eni maroinho ô 
AZEITE DE DENDÊ E OLIVA 

Epô jina juo loja epô ô juo loja 

SAL 

Yo, yO lobé yo, yo lobé 

WAJI, OSSUM, EFUM 

Waji tutu larabeó, mabé Orixá Ofum tutu 
larabeô, mabé Orixá Ossum tutu larabeó, 
mabé Orixá 

KELE, XAORO, CONTRA-EGUM 

Ta NY bamirô, ta NY aleketu rê (bis) Ejionile 


kemi xaoro 


Kele, kele, kele xaoro 00 (4x) 


ANGOLA 


Arabobo Orixá féfé etu (3x) Arabobo Orixá e 
baba bi ebiu etu Kenkem kenkem baba bi 
ebiu Omã Kenkem kenkem tobewá biu Oma 
Kenkem kenkem tobewá biu etu Kenkem 
kenkem tobewá biu Omá Kenkem kenkem 
POMBO 

Irilé um aja dié 6 (bis) Mojuba eje olorum Oju 
mama ago ala 

Olorum axé oro oju mama 

PREÁ 

Ode tawa 0, ode tafojé (bis) Inkim kolé eran 
odara ode (bis) 


Eran odara ode, eran odara ode (bis) 


OTIM 
Éniba otim, éniba otim ô (bis) Oh Tum Tum 


Omã otim alaxé Éniba otim, éniba otim 6 


BATER CABEÇA DO CABRITO 

Ogum benijé ala forikambenan, 
forikambenan COMER A FOLHA E POR O 
LAÇO 

Édi gan e gan édi baô 

CORTE DO CABRITO 

Xoro xoro ejé balé akara ó Oxum a Ó 

Ejé balé akara ó 

Xoro xoro balé akara ó Ejé bala Lara é maku 
arô Ejé bala Lara koto ilê Ejé bala Lara é 


maku oro 


Ejé bala Lara é é é baba ossi Ejé bala Lara é 
maku oro 

Ejé bala Lara é é é baba otum Ejé bala Lara é 
maku oro 

Ejé bala lara é é é paimpaim 

Xoro xoro ejé xororo e a oxum é pão Ejé 
xororo e a oxum pão 


GALINHA, CODORNA, FAISÃO PARA OXUM 


Oro um aja dié (bis) 

O ejé xororo e a oxum pão 

GALINHA, CODORNA, FAISÃO PARA DEMAIS 
ORIXÁS 


Ejé xororo Ogum pao (bis) 


Ogum pá ejé pá cora lójare...... 


Ode tawa 0, ode tafojé (bis) 
Inkim kolé eran odara ode (bis) Eran odara 


ode, eran odara ode (bis) 


Dada korrunda daundé, daundé Dada 
korrunda daundé omolu nundé 

PEIXE 

Eja eja eja imborió 


REZAS DE YAO/EBOMIS DURANTE O BANHO 


Omim guele guele omim laió Omim guele 
guele bara into 

APÓS O BANHO 

Bere matireji no kan do kaweji Bere matireji 
no kan do kaweji Atire matireji no sete zuepe 


Atire matireji no kan do kaweji 


Bere matireji no kan do kaweji Bere matireji 
no kan do kaweji Atire matireji no sete zuepe 
Atire matireji no kan do kaweji 

Pole pole itu Pole pole itu Izo é pole pole Izo 
é pole pole 

Xaxara kuerece Xaxara kuerece Izo i mando 


ewa Izo | mando ewa 


Onire jagun Onire jagun maó Maó maó lessé 
Erunji omolu to 


Felé felé mi bairó ajunssun kum aaaa ire 


Vodunci num pala centence a ruana dé lo a 
ruana dê Vodunci num pala centence a ruana 


dê lo a ruana dê É num pala centence 


É num pala centence A ruana de lóooooo 
Eboina ke oin ke amoro Aruana de lóoooo 

É no boin zan jan é no boin É no boin zandro 
Vodunci num pala centence a ruana dé lo a 
ruana dé Vodunci num pala centence a ruana 
dé lo a ruana dé É num pala centence 

É num pala centence A ruana de lóooooo 
Vodunci ke oin ke amoro Aruana de lóoooo 
É no boin zan jan é no boin É no boin zandro 
... Ogum akoro é massa raewa 00000 ere ô a 
oju macé Ode arole é massa raewa 00000 
ere Óa oju macé Omolu araé é massa raewa 
00000 ere ô a oju macê Ossain erunji é 


Massa raewa 00000 ere 


ô a oju macé Oxumare araka é massa raewa 
00000 ere ô a oju macé Nana erunji é massa 
raewa 00000 ere Ó a oju macé Ayra intilé é 
massa raewa 00000 ere Ó a oju macé Oya 
tope é massa raewa 00000 ere Ó a oju macé 
Oxum erunji é massa raewa 00000 ere 6 a 
oju macé Logun Edé é massa raewa 00000 
ere ô a oju macé Yewa bioman é massa 
raewa 00000 ere ô a oju macé Oba é massa 
raewa 00000 ere ô a oju macé 

Yroko daibe é massa raewa 00000 ere ô a oju 
macê 

Yemanja ogunte a oyo é massa raewa 00000 


ere Ô a oju macê 


Ibeji é massa raewa 00000 ere ô a oju macé 
Oxoguian é massa raewa 00000 ere ô a oju 


macê ... 


Madarruan kunte Kunte madarruan 
Madarruan kunte Kunte madarruan 
Madarruan Ogum Ogum madarruan 
Madarruan kunte Kunte madarruan Ai segue- 
se todos orixás. 

SEGUIMENTO DE BORI 

Após passar todos os ebos se faz necessário 
montar uma enin calçada com folha de 
acoco, acaçá e 04 moedas. Forrar com um 
tecido branco, por touço branco no ori do 
emburizado e se for noviço somente terrina 


com búzios abertos, e: 


07 bolas de cara 07 akacá 07 ekuru 

Ajabo (amala branco) Eboya Frutas verdes 
Manja Bolo de arroz 01 terrina 01 obi 
NOMES DAS COMIDAS DE BORI 


Akarajé Ewa: feijáo 


Ewa funfum: feijáo branco Ebo: canjica Fari: 
farinha Iresi: arroz 

Ododó: flor 

Ajabo: amala branco 

Abara/Olelé: bolinho de feijáo fradinho 
Afura: bolo feito com arroz 

Dodó: banana da terra frita 

Ebá: piráo de farinha de mandioca ou inhame 
Isu: inhame 


Agbado: milho 


A comida que náo tiver nome saudar ori, 
baba ori e ya ori. 

Alafia o obi louvando nossos ancestrais e os 
vivos também. Se o obi for em dois se abre e 
tira a semente colocando no cháo e molha 
com água dizendo: 


Orixá oko mojuba, orixá oko mojuba 


Pois orixá oko é o dono da plantação e a 
água Dara força para aquela semente brotar, 
em seguida cortar em 04 partes e fala: 

Yá Kalabeta mojubá Yá Nasso mojubá Bara 
Obetika mojubá Ogum dikice mojubá Ogum 
tobé mojubá Yá Ominika mojubá Torrun 


Tokue mojubá Oxumare araka mojubá 


Lufambéin mojubá Ewa bioman ago mojuba 
Lofamdéin mojubá Danloko mojubá 

Oxum talajo mojuba Bara loni kafedeno 

As pessoas respondem: ibaxé Imofirróbi 
Imofirré Omolori, andembere, medigoebá 
3x: Obi ya ori bossé oló Responde: Opani 
Joga-se o obi e se der alafia é alafia, alafia, 
alafia. Deseja-se a pessoa paz, saúde, 
sossego, prosperidade e que tudo aquilo que 
ela veio buscar em minha casa que ela 


realmente consiga. 


Morde o obi e mastiga. 
Passa banha de ori: testa, fontes, nuca, meio 
da cabeça, entre a garganta e o peito, palmas 


da mão na frente, e os dedaos dos pés, 


cantando: Batulaaaa, batuloooo ke oyn que 
oro 

Pegar obi mastigado com ateré e por onde se 
passou a banha de ori, fala o orunko no ori 
da pessoa e reza: 

Ori da bila okan baragada Ori da bila oxo 
baragada Ori da bila ¡reee baragada Obila 
bila okan baragada Obila bila auxó baragada 
Ori da bila okan baragada 

Depois por akaca amassado poquinho nos 
mesmos locais, cantando: 

Ooooriooo ori la pere Etudimotué 

A partir deste momento a pessoa fica 


preparada para o bori. 


Antes de comecar o oro coloca-se cada bicho 
de cada lado da orelha e da pra o borizado 
segurar e canta: 

Ya doré Yao oriodo 

Fará yéyé yemanjá ori odo yadoré oh Fará 
yéyé yemanjá 

Ya doré Yao oriodo 

Fará yéyé yemanjá ori odo yadoré oh Fará 
yéyé yemanjá 

Oro: depenar depois de matar na terrina com 
obi, búzios alafiados. O ota é um cristal, 
matar cantando: 

Frango: 

Xoro xoro ejé balé akara ó ori a ó 


Ejé balé akara ó 


Xoro xoro balé akara ó Ejé bala Lara é maku 
aró Ejé bala Lara koto ilê 


4 4 


Ejé bala Lara é maku oro Ejé bala Lara é é é 


baba ossi Ejé bala Lara é maku oro 

Ejé bala Lara é é é baba otum Ejé bala Lara é 
maku oro 

Ejé bala lara é é é paimpaim Ejé bala Lara é 
maku oro Ejé bala lara é é é 

Eje xororo e a ori é um paó Ejé xororo e a ori 
é um paó Eje xororo e a ori é um paó Ejé 
xororo e paim pamió Eje xororo e a ori é um 
paô 

Um pouco deste ejé põe num prato e com 


pena passa só no ori, mas se não tiver angola 


e pombo pode passar em todo corpo. 


Angola: 

Baba bi ebi etu cren cren Baba bi ebi omam 
cren cren Baba bi ebi etu cren cren Baba bi 
ebi omam cren cren Tobeuá bi etu cren cren 


Tobeuá bi omam cren cren 


Pegar pena da costa da angola e molhar no 
ejé num prato e cruzar a pessoa em todos os 
pontos que foram cruzados antes cantando: 
Ori bobo orixá féfé etu 

Depois pegar o pombo pelo pelos pés e ir na 
porta do Ilê apresentando a tempo três 
vezes, cantando: 

Ago ala ala ossum Ossum kekere ilê 
Apresenta-se aos quatro quantos do 


barracão e depois canta se: 


Ireleeee um aja dié ô Ireleeee um aja dié ô 
Mojuba ibossé olorum ooooju mama ago ala 
olorum axé oluo oju mama 

Ejé xororo irile é um paó Ejé xororo irile é um 
pão Ejé xororo irile é um paó Ejé xororo 


epaim pamiô 


Corta-se num prato e ao colocar na terrina e 
cruzar a pessoa canta-se: 

Irele iré mim Mauá, iré mim mauá 
Tempera: 

MEL 

Maraim enila oin Ó 

Maraim la oin dum dum Omá ori alaxé 
Maraim enila oin Ó 


AZEITE DE DENDÉ E OLIVA 


Epó Jina juo loja epó ô juo loja 

ALUÁ 

Batim xoferé, batim Xó Batim Xó, Batim 
xoferé Fere fere Ó batim xoferé Batim Xó 
Batim Xó, Batim xoferé 

Fere fere Ó batim xoferé Batim Xó Batim Xó, 
Batim xoferé 


AGUA 


Teteromim ojobó nipaó Teteromim ojobó 
niopá Otum Tum Omá omim alaxé 
Teterommi ojobó nipaó 

O zelador diz: Onipakuim 

Teteromim ojobó nipaó Teteromim ojobó 


niopá obé 


Teteromim ojobó nipaó Teteromim ojobó 
niopá ibá 

Teteromim ojobó nipaó Teteromim ojobó 
niopá ilê 

Teteromim ojobó nipaó Teteromim ojobó 
niopá ejó 

OMITORO 

Jogar trés gotas no cháo e já limpa. 

Baba tilofó mejé omitoro a munha munha 
omitoro Ya tilofó mejé omitoro a munha 


munha omitoro 


Põe um pouco no copo e da pra pessoa 
beber, pois este é o axé que ela bebe. 


COPAR 


Egan copobo a yéyé egan copobo aô 


Copa normalmente e só amanhã põe os axés 
no cordão de palha da costa e põe pra secar. 
COBRIR A CABEÇA COM PANO; 

1º pano 

Ololoke daboro, Ololoke daboro ori oxê 
ololoke daboro 

2º pano 

(mostra aos quatro cantos do barracão) 
Yemanja kexé kenin, Yemanja kexé kenin ohh 
ori oxê Yemanja kexé kenin Yemanja kexé 
kenin, Yemanja kexé kenin ohh ori oohh 


Yemanja xéké nunxé 


Yemanja kexé kenin, Yemanja xéké nunxé 
ohh ori oohh Yemanja xéké nunxé 


Alafiar macá e péra no prato e por no iba. 


Põe de tudo no iba ori e depois levanta o iba 
no ori cantando: 

Koloxere num aboxere kolobo eee iba ori 
unré Koloxere num aboxere kolobo eee uré 
koré Koloxere num aboxere kolobo eee 
eboya oré Koloxere num aboxere kolobo eee 
nome das comidas 

Na ultima comida que é a canjica, canta: 
Ebo baba ebo um ala Ebo baba ebo um ala 
Orixá nila ta ni borio Ebo ta na borio 

Ebo kala borio Ebo kala borio 

BORI 

preparar prato do borizado 


Ori bori unjeum axé com érewé 


REZA ACORDAR ORI PEDIR COMIDA 


Igbi pamio sarró marrum sórró 


JOGO DE OBI E OROGBO 

O nascimento de Obi 

Obi é um elemento muito importante no 
culto de Orisa. A noz de cola, Obi, é o 
símbolo da oração no céu. É um alimento 
básico, e toda vez que é oferecido seu 
consumo é sempre precedido por preces. Foi 
Orunmila quem revelou como a noz de cola 
foi criada. Quando Olodunmare descobriu 
que as divindades estavam lutando umas 
contra as outras, antes de ficar claro que Esu 
era o responsável por isso. Ele decidiu 
convidar as quatro mais moderadas 


divindades (Paz, a 


Prosperidade, a Concórdia e Aiye, a única 
divindade feminina presente ), para 
entrarem em acordo sobre a situação .Eles 
deliberaram longamente sobre o motivo de 
os mais jovens não mais respeitarem os mais 
velhos, como ordenado pelo Deus Supremo. 
Todos começaram então a rezar pelo retorno 
da unanimidade e equilibrio. Enquanto 
estavam rezando pela restauração da 
harmonia, Olodunmare 

abriu e fechou sua mão direita apanhando o 
ar. Em seguida abriu e fechou sua mão 
esquerda, de novo apanhando o ar. Após 
isso. Ele foi para fora, mantendo Suas mãos 


fechadas e plantou o conteúdo das duas 


mãos no chão. Suas mãos haviam apanhado 
no ar as orações e Ele as plantou. No dia 


seguinte, uma árvore havia 


crescido no lugar onde Deus havia plantado 
as orações que Ele apanhara no ar. 

Ela rapidamente cresceu, floresceu e deu 
frutos! Quando as frutas amadureceram para 
colheita, começaram a cair no solo. Aiye 
pegou-as e as levou para Olodunmare,e Ele 
disse a ela para que fosse e preparasse as 
frutas do jeito que mais lhe agradasse. 
Primeiro, ela tostou as frutas, e elas 
mudaram sua textura, o que as deixou com 
gosto ruim.No outro dia, Ela pegou mais 


frutas e as cozinhou, e elas mudaram de cor 


e não podiam ser comidas. Enquanto isso, 
outros foram fazendo tentativas, no entanto 
todas foram mal sucedidas. 

Foram então até Olodunmare para dizer que 
a missão de descobrir como preparar as 
nozes era impossivel. Quando ninguém sabia 


o que fazer, 


Elenini, a divindade do Obstáculo, se 
apresentou como voluntária para guardar as 
frutas. Todas as frutas colhidas foram então 
dadas a ela. Elenini então partiu a cápsula, 
limpou e lavou as nozes e as guardou com as 
folhas para que ficassem frescas por catorze 
dias. Depois, ela começou a comer as nozes 


cruas.Ela esperou mais catorze dias depois 


disso percebeu que estavam vigorosos 
frescas. Após isso, ela levou as frutas para 
Olodunmare e disse a todos que o produto 
das preces, Obi, podia ser ingerido cru sem 
nenhum perigo. Deus então decretou que, já 
que tinha sido Elenini, a mais velha divindade 
em Sua casa quem conseguiu decodificar o 
segredo do produto das orações, as nozes 
deveriam ser dali por diante, não somente 
um alimento do céu, mas também, onde 


fossem 


apresentadas, deveriam ser sempre 
oferecidas primeiro ao mais velho sentado 
no meio do grupo, e seu consumo deveria 


ser sempre precedido por preces. 


Olodunmare também proclamou que, como 
um simbolo da prece, a árvore somente 
cresceria em lugares onde as pessoas 
respeitassem os mais velhos. Naquela 
reunião do Conselho Divino primeira noz de 
cola foi partida pelo Próprio Olodunmare e 
tinha duas peças. Ele pegou uma e deu a 
outra para Elenini, a mais antiga divindade 
presente. A próxima noz de cola tinha três 
peças, as quais representavam as três 
divindades masculinas que disseram as 
orações que fizeram nascer a árvore da noz 
de cola. A próxima tinha quatro peças e 
incluía assim Aiye, a Única mulher que estava 


presente na cerimônia. 


A próxima tinha cinco pecas e incluiu Orisa- 


Nla. 


A próxima tinha seis pecas representando a 
harmonia, o desejo das orações divinas. ela 
só germina e floresce em comunidades 
humanas onde existe respeito pelos mais 
velhos, 

A noz de cola com seis peças foi então 
dividida e distribuida entre todos no 
Conselho. 

Aiye então levou a noz de cola para a Terra, 
onde sua presença é marcada por preces e 
onde 

pelos ancestrais onde a tradição é 


glorificada. OBÍ ! 


E o fruto que em todas as circunstáncias se 
rende a os ORIXAS, oferenda e alimento 
ritual dos deuses e antepassados.com a 
oferenda do OBI se comeca todos os rituais e 
cerimónias. - Quando OBATALA o dono do 


obi, reuniu todos os ORIXAS para dar 


a cada um o direito do obi. esta assembléia 
de reparte a cada um os poderes do OBI em 
baixo da palmeira. OBATALA pois, aos pés de 
cada ORIXA um OBI, por isso, todos os 
ORIXAS tem o direito do OBI. Ao redor da 
palmeira sagrada os ORIXAS escutaram 
respeitosamente as instruções de OBATALA. 
o único que se mostrou relutante foi 


OBALUAIYE, mas no entanto OBATALÁ O 


dominou a fim teve que acatar a vontade do 
chefe supremo. Desde de entáo náo possivel 
praticar o rito aos ORIXAS e os 
ANTEPASSADOS, sem antes ter concebido a 
oferenda do OBÍ Assim nasce o culto e a 
cerimónia dos obi que também é 
representado como o fruto mas sagrado 
dentre o culto dos orixás, acreditavam-se 
que é a própria boca dos orixas e 
considerado como a "HÓSTIA". Dentre o 
culto do OBI temos o mais comum que o 
"OBI mental ABATA" O OBI de 4 bandas que 


éo 


mais comum nas consultas.também se dividi 
no em 2 macho e 2 fémeas que traz com 9 
combinações agbá. Temos o "Obi 

Gbanjá" que usamos geralmente para uma 
confirmação de algum trabalho.como 
também vários métodos e tipos de PORa an 
sad sOR 

obi a ser usado em determinado cultos como 
por exemplo: 

OBI DE 3 BANDAS usada exclusivamente nas 
oferendas a EXU. 

OBI DE 5 BANDAS usado exclusivamente no 
culto as IYA MINS. 

Além das causas que traz consigo o BOI ele 
também traz em suas presentações através 


do posicionamento das caixas denominada 


APERE-TI e também com ele traz o simboklo 
do odu conhecido também como perna do 


odu. Temos 


em cuba o oraculo semelhante ao do obi. 
que é o Coco também conhecido como 
"OSHEBILLE” leva o nome do signo a qual ele 
nasceu: O awo chamado BIAGUÉ tinha um 
filho chamado DIATOTO. e seu pai lhe 
entregou seu 

único segredo: a arte, que havia recebido de 
IFÁ adivinhar com os cocos. Em sua casa 
BIAGUÉ tinha outros filhos que lhe obedecia 
como um pai e ele os consideravam como 
filhos pois eles eram adotivo com exceção de 


ADIÁTOTO. Quando morre BIAGUÉ todos os 


filhos adotivos roubam tudo do verdadeiro 
herdeiro 

ADIATOTO fica no mundo passando por 
muita dificuldade. Um certo dia o OBÁ "rei" 
queria averiguar a quem pertencia o grande 
terreno que possuía BIAGUÉ no ILÉ ILÚ, na 
cidade, e ordenou que se apresentasse seu 


dono atual. o que 


declarou que o terreno lhe pertencia náo 
tinha provas que o acreditasse e o porta voz 
divulgou o nome de ADIATOTO. Qual foi ver 
o OBÁ e disse que o único que podia provar 
era ele pois era o único a qual BIAGUE havia 
ensinado a arte de adivinhar com os cocos. 


Então todas as perguntas que o rei 


fazia, o obi respondia a verdade e dessa 
forma ADIÁTOTO recebeu de volta toda sua 
herança. Diferentes tipos de nozes de cola 
Obi - Noz de cola. Obi e água (obi omi tutu) 
são oferendas primordiais nos cultos 
afrodescendentes. 

Obi abátá ifin - Obi 4 partes branco - 


Oferenda exclusiva de Obatálá. 


Obi ábátá pupa - Obi vermelho. Serve de 
oferenda para qualquer ebora que não seja 
funfun, inclusive para Ori e Eégún. 

Obi edun = obi aáyá - (Cola Caricofolia- 
Sterculiáceae) - A Cola de macaco possui o 
fruto vermelho e brilhante. É comestível. - 


Desconhecido o uso ritualistico. 


Obi abata = obi gidi - (Cola Acuminata - 
Sterculiáceae) - Este é um tipo de noz de cola 
vermelha que pode possuir de quatro a seis 
cotilenóides (awé). 

Ajoôpa é uma noz de kola doce e vermelha, 
grande e de qualidade superior. 

Obi ifin = O mesmo Ajoopa, só que de cor 
branca. - Oferendado a Obatálá - Muitas 
vezes é dado como um presente ou como 
parte de um presente uma pessoa 


importante. 


Obi Banja = goro = awé méji. - (Cola Nitida - 
Sterculiáceae) -É vermelho e possui apenas 
dois segmentos como indica um de seus 


nomes (awé méji). Contém muita cafeina e 


por este motivo, se comido a noite, provoca 
insónia. A cafeina age como estimulante e 
excitante muscular. Combate a depressáo e a 
hipertensáo e sua acáo rápida é também de 
curto efeito... 

Abidun = abóbidóoyo = akii boto = kolá = 
orógbó. OBÍ REZA 

O OBÍ é uma oferenda em exceléncia 

aos Orisa de um modo geral. 

Como oferecer: 

Usa-se um prato branco e um pouco de água. 


Coloca-se um pouco de água no 


prato (que simboliza estarmos fertilizando o 
solo em pedido de prosperidade) e reza-se o 


OFÓ: OMI TUTU A água é fresca 


OMI ONA TUTU A água refresca os caminhos 
OMI ILE TUTU A água refresca a casa OMI 
TUTU ESU A água refresca Esú 

Então parte-se com as mãos (nunca com a 
faca) o OBI ABATÁ (4 partes) e segura-se as 
quatro partes na mão direita e reza-se: 
ORUNMILA OBI REE O Orunmila o OBI será 
cordial (será bom) para você. OBÍREE O O 
Obi é cordial (e bom) com você 

OBÍ REE O O Obí é cordial é bom) com voce 
Em seguida molha-se uma a uma as partes 
do Obí na água com a mão direita enquanto 


se reza: 


OBÍ KOSI IKÚ Obí para que náo tenhamos 
morte OBÍ KOSI ARUN Obí para que não 
tenhamos doencas 

OBI KOSI OFO Obi para que não tenhamos 
perdas OBI KOSI EJÉ Obí para que não 
tenhamos derramamento de sangue 

OBÍ KOSI FITÍBO Obi para que não tenhamos 
desentendimentos OBI KOSI ARÁ IKÚ 
BABAWA Obi para que a morte não nos veja 
Repete-se toda a operação agora molhando 
o Obi na água, com a mão esquerda, 
enquanto se reza: OBÍ NIBI IKÚ Obí para 
evitar a morte 

OBI NIBI ARUN Obi para evitar as doenças 
OBÍ NIBI OFO Obl para evitar as perdas 


OBÍ NIBI EJE Obi para evitar derramamentos 
de sangue OBÍ NIBI IDÍNA Obí para evitar 
obstáculos OBI NIBI FITÍBO Obí para evitar 
desentendimentos 

OBÍ SE O Obi vai agir 

OBÍ REE O ORUNMILA Orunmila o Obl será 
cordial (será bom) para vocé 

Esta forma de ofertar Obl também poderá 
ser usada para outros Orisa em ocasiões 
muito especiais simplesmente substituindo o 
nome de Orunmila pelo nome, ou título do 
orisa à quem se oferta. 

OROGBO 

Este é um fruto negro predileto de Egun e 


Sangó, por ser um elemento de pura ligação 


com Ikú (a morte). Isto porque Sango é um 


dos maiores 


representante de Eegun, fato latente no 
culto Yoruba e ignorado aqui no Brasil, onde 
dizem que Sangó tem pavor a Egun isto 
acontece por falta de conhecerem que na 
verdade é Sangó. 

Sangó é táo quente quanto Eegun e o orogbo 
é o melhor fruto para ser oferecido tanto no 
culto de egungun resultado da morte no 
culto a Sangó associado a Ikú por soa 
capacidade de destruicáo através do raio. Os 
orogbo representam as pedras de raios no 


culto a Sangó, já no culto a Eegun representa 


os descendentes raciais ou familiares, por 
este fato está 

relacionado a morte. O orogbo por ser um 
fruto quente totalmente relacionado Ikú, por 
isso é ofertado aos ancestrais, por este 
aspecto, quando um ser vivo parte orogbo e 


oferece 


juntamente com mel a seus ancestrais, 
representa «ma comunháo do físico com o 
espiritual, ou seja os seres vivos cultuam 
seus 

ancestrais partilhando o fruto. Neste 
momento a morte é inteiramente 
representada pelo gbo principalmente por 


sua casca negra, entra em harmonia com a 


vivacidade de Sangó por ser um Orisá 
oriundo de Iká (norte), on seja, ele é on>> 
grande Egungun de inteira relacáo com dos 
os ancestrais cultuado na terra, 

onde todos vivem totalmente sob o dominio 
do grande Rei da terra (Obáluwaiye). Muitos 
e muitos orogbos devem ser ofertados a 
Sangó com mel, o qual é sua fruta predileta 
de principal relacáo com Ikú e egun. Fatos 
desconhecidos por muitos e ignorados por 


outros... Os principais 


orisás que também recebem oferta de 
orogbo é Esú, lyami-Osorónga, Ogum, 


Obálúwaiyé, 


Oya, Ômólú, lyémowo-lyémonja e Oorisánla- 
Obátála só recebem eferta de Orogbo sem a 
casca exibindo sua parte branca. 

OROGBO REZA 

Para o caso das divindades que náo aceitam 
Obi, como por exemplo Songó, ou no caso de 
se ofertar 

Orógbó para outro Orisa, deve-se proceder 
da mesma forma acima ditado, porém reza- 
se: SONGÓ KAWOO KABIYESILE (se faz o 
maior numero de evocações e saudações 


que se conhece) 


ORÓGBÓ REE O Orógbó é cordial (é bom) 


para vocé 


OBA KOSO Rei que náo se enforcou ORÓGBÓ 
REE O Orogbo é cordial (é bom) para você 
OGBO TEMI DI OGBO AGBO DI WORA me 
escute e transforme o que você escuta em 
cura OGBO SONGÓ, OGBO 

OBÁ me escute Sôngó, escute-me Rei O 
DOGBO ONI DOGBO AGBOLANPAPA Escute o 
Agbolanpapa 

OROGBO. OBI Sassanha 

FALANDO SOBRE O RITUAL DE SASANHA 
Saasanha, Sassanha ou Sasaiyn, trata-se de 
um ritual muito conhecido dentro dos 


Candomblés 


de todas as noções, mas de forma 


totalmente errada ou mau empregada. 


Sasanha é um ritual de tradicáo loruba, logo 
encontraremos esta prática apenas nas casas 
de nação Ketú e Efom, em Djeje e Ngola não 
devemos encontrar tal ritual. 

Sendo um rito ligado ao Orixá Ossaim, a 
Sasanha tem como funcáo 

encantar as folhas que sáo utilizadas nos 
diversos rituais dentro do 

Candomblé. 

Devemos entender a Sasanha da seguinte 
forma, tudo no Candomblé possui uma 
fundamentação e uma preparação 
específica, um encantamento e uma magia. 
Nada é simplesmente colocado ou usado, 


candomblé é magia definitivamente. 


Logo, a Sasanha é feita para encantar todas 
as folhas que seráo utilizadas dentro do 
culto. É um ritual que deve 

ser usado desde para preparar um amaci até 
para fazer o Axexe. 

Seu desenvolvimento se dá em algumas pré 
preparações, cantar de folhas, maceracáo de 
folhas e levantamentos das mesmas. 

Tudo começa desde o tirar das folhas na 
natureza. 

Dentro do culto da Sasanha utilizamos rezas 
e ofós, cantigas e orikis para 

despertar o poder benéfico ou maléfico de 
cada folha, porém nos dias de hoje tudo isso 


está praticamente perdido, o que muito nos 


resta sáo cantigas para algumas folhas e 


alguns momentos 


dos rituais para que possamos usar, é com 
este pouco conhecimento restante que 
estamos propagando a religião por todos 
estes anos. 

A Sasanha é um ritual que deve feito 
especificamente por pessoas 

iniciadas ao culto de Ossaim ou que ao 
menos sejam portadores do cargo de 
IYALOSAIN ou BABALOSAIN, ou seja, Pai e 
Mãe das folhas. 

Na ausência destas pessoas o sacerdote e 
filhos de santo devem proceder. com o ritual 


normalmente. 


É certo afirmar que nos dias de hoje o que 
mais temos são informações espalhadas por 
ai, com diversas formas de praticar a Sasanha 


ou 


qualquer outro fundamento, mas isso cabe a 
cada casa, zelador e praticante da religião 
lidar com a pluralidade de conhecimentos. 
Nesta apostila apresentaremos um ritual de 
Sasanha que talvez seja bem mais complexo 
do que o de muitas casas por ai, porém cada 
um deve executá-lo da maneira que mais lhe 
for conveniente. 

Conhecimento é algo que não se contesta, 
mas sim, agrega-se ou jaga fora. 


A RETIRADA DAS FOLHAS 


Para dar início ao ritual da Sasanha todas as 
folhas devem ser retiradas entre as 04:30 e 
07:00 da manhá, isso se dá pelo simples fator 
de que as folhas estáo frescas, frias e com 


sua seiva e sumo bem concentrado. 


Antes de sair de Casa deve ser feito oferenda 
para Exú Orixá ao menos de Obi ou comidas 
secas, mas de possível sacrifique um galo 
antes de tudo começar. 

As pessoas que forem fazer a retirada das 
folhas devem estar de corpo limpo, ou seja, 
com privações de álcool, sexo e outras 


determinações da casa por 24 horas. 


Estas pessoas devem tomar banho com 
sabáo da costa antes de sair de casa e 
deveráo estar trajados com roupas brancas. 
Antes de adentrar a Mata deve-se fazer O 
seguinte ritual: 

Em uma folha de mamona coloca-se um 
punhado canjica branca cozida, um acaçá, e 
um pedaço de fumo-de- corda, um obi já 


devidamente aberto e mel. 


Faz-se uma trouxinha com tudo, amarre com 
palha da costa e leve para a 

mata. 

OBS: Deve ser feito uma trouxinha por ritual 
ou por pessoa que necessitar da Sasanha, 


logo se to que for algo relacionado a 3 


obrigações ou iniciações, serão feitas 3 
trouxinhas simbolizando o agrado de cada 
pessoa a Ossaim. 

As trouxinhas devem ser passadas no corpo 
de cada um antes de serem 

levadas. 

Ao chegar na porta da mata, deve-se bater 
paó e pedir Ago, pendura-se as trouxinhas 
em uma árvore e adentra- se a mata para 
retirar as folhas. O ritual de retirar folhas 
deve ser o mais calmo, correto e silencioso 


possível. 


As divindades das matas não gostam de ser 


incomodadas. 


Deve ser retirado apenas o que será usado, 
sem causar muito danos as plantas e sem 
desmatar nada. 

Náo arranque nada pela raiz se náo for fazer 
o uso da mesma. 

Terminando de retirar as folhas, leve estás 
para o local que será realizada a Sasanha e 
jogue todas as folhas no 

cháo, cubra as mesmas com um pano branco 
de deixe descansar ao menos por 2 horas. 
Após passar este período, as folhas devem 
ser separadas de seus talos e galhos, serem 
divididas por espécie e ser colocadas encima 


de esteiras de 


palha, novamente devem ser cobertas para o 
momento da Sasanha. 


O RITUAL DA SASANHA 


Todas as pessoas que forem participar 
devem se dirigir ao local onde estão as 
folhas, neste local deve contar as folhas, 
duas bacias com água um pilão de madeira, 
bacias para quinar as folhas e uma cabaça 
para Montagem do Ebó L'Ossaim. 

O Ebó L'Ossaim é uma prática de nossa 
tradição que consiste na preparação de uma 
oferenda ritualística para Ossaim, Este deve 


ser feito da seguinte forma: 


Pega-se uma cabaca grande e abre está ao 
meio, retire suas sementes e deixe a mesma 
limpa. 

Dentro da cabaca deve ser colocado canjica 


branca cozida, acacás, 


pedacos de fumo-de-corda, os obís 
oferecidos durante o ritual, mel e o 
sacrifício que é feito no final de tudo. Está 


cabaca deve ficar nas máos da 


pessoa o tempo todo que a Sasanha estiver 
sendo realizada acaso seja uma obrigação, 
caso não, deixe está cabaça apenas do lado 
do pilão. A cada folha que for macerar 


coloque uma dentro da cabaça. 


Aqui apresentaremos a Sasanha com a 
Lavagem das folhas, porém náo existe a 
necessidade de lavar nenhuma folha, está já 


é limpa, veio 


da natureza, está impregnada de axé, mas 
cabe a cada um fazer o que 
melhor acha. Apresentaremos o ritual com a 


lavagem, mas caso náo tenham o costume 


basta pular a lavagem e ir direto para a 


maceração. 


PARTE 1 
Faça as rezas de Louvação e Abertura de 


Ritual: IBÁ (SAUDAÇÃO AS DIVINDADES) 


IBA AKODÁ IBÁ ASEDA 


IBÁ GUELEDE IYAMIOXORONGA IBÁ 

EGUNGUN O 

IBA ORUN 

IBÁ AIYE IBÁ ONILÉ IBÁ OLODUMARE 
IBÁ ORUMILÁ BABA IFÁ IBÁ ESU 

ESU KORITA META IPADE ORUN ESU 

ONIBODE ORUN 


ESU OJIXÉ MO PÉ O 

ESU OSEOTURÁ MO PÉ O IBÁ OGUN 
IBÁ ORIXÁ ILÊ 

IBÁ OSAIM ORISA BABA EWE IBÁ OSUN 


IBÁ ORISA FUNFUN ASÉ 


FALA-SE: 

OSSAIM MO PÉ O 

OSSAIM MO PÉ O OSSAIM MO PÉ O ORIKI 
OSSAIM (INVOCAÇÃO) 


AGBENÍGI, OROMU ADIE ABIDÍ SONSO 
ESINSIN ABEDO KÍNÍ-KÍNÍ. OSANYIN A RÍ IBÍ 
RÍ OHÚN. 

Bi ELEDUMARE. 


ALASE EWE. OSANYIN !! 


NÍBO Ni ÒRÚNMÌLÀ NLO TÍ KO MU ESU DANI. 
NÍBO Ni ÒRÚNMÌLÀ NLO TÍ KO MU OSANYIN 
DANI. 

ARONI ELESE KAN SONSO. 


BABÁ NI ALASE EWE FUN ORUNMILA ATI 
GBOGBO AWON 

OKANLENIGBA IMONLE. AKEPE NÍGBÁ ORO 
KO SUNWON. 


ELESE KAN JU ELÉSE MEJI LO. A NÍYÍ KAYE BÍ 
ELEDUMARE. O GBA ASE OGUN TA GÍE-GÍE. 
ARONÍ ELÉSE KAN TÍ O GBA OLÓKUNRUN 
KALE, BÍ ENÍ GBE OMODÉ. 

ARO ABI-OKÓ GÍE-GIÉ 


EWE GBOGBO KIKI OÒGÙN. 
EWE O IN EWE Ò !!, EWE Ò !! A PE E NÍ 
GUSÚ. OLO JE NÍ ARIWA. 


A NIYI KARI AYE. 
A NPE O, WA JE WA 000. OMO AWO Ni NSE 
OOGUN. 


OSANYIN WA JE WA. 

ADURA OSSAIM (SUPLICA, REZA) 
MERE-MERE OSSAIM EWE O E JIN MERE- 
MERE OSSAIM EWE O E JIN MERE-MERE EWE 
O EJIN NGBE NON MERE-MERE EWE O EJIN 
NGBE NON E JIN MERE-MERE OSSAIM WA LE 


Após fazer as rezas deve-se abrir dois obís 
para confirmar o ritual, para isso usa-se a 


reza de abertura de obi. 


* Coloca-se o obí na máo esquerda, e com a 
máo direita molha o cháo 
com o seguinte ofó: 


OMI TÚTU 


OMI LONA TÚTU OMI NILÉ TÚTU OMI TÚTU 
EXU 

* Após isso, abre-se o obi a sacrifica-o, 
retirando 

o seu bulbo. Para isso fale a seguinte 
evocação na hora de retirar o bulbo: 

OBÍ MO FUA NÍ 

* Coloca-se o obi na mão esquerda, aberto 


e com a mão direita vai pegando 


parte por parte e molhando, segure as partes 
juntas conforme 
vai molhando, para isso use a seguinte reza: 


OBI LÓ UMBI IKÚ 


OBI LÓ UMBI ARUN OBI LÓ UMBI ÓFÓ 
OBI LÓ UMBI LOXÍ OBI LÓ UMBI ÉJÉ 


OBI LÓ UMBI IDINA 

* Após recitar está reza, segure o obi 
firmemente e diga: 

OBI XE O 

OBI (Nome do Orixá) RE O, 

Feito isso, faca a pergunta e jogue o obi. 


Tendo a confirmacáo o obí deve ser 


colocado dentro da cabaca Ebó L'Ossaim. 
PARTE 2 

Após ter feito a invocacáo e pedido a 
permissão 

do Orixá Dá-se início ao ritual da Lavagem e 


Maceração de folhas. 


Tudo deve ser feito da seguinte forma: 

* Dê 7 sementes de pimenta da costa para 
as mulheres e 9 sementes de pimenta da 
costa para os homens, todos devem mastigar 
a fim de limpar seu corpo e espalhar tudo de 
bom. 

Durante o ritual de mastigar Atarê cante o 
seguinte: 


IFÁ OWO IFÁ OMOM ATARERE GBOGBO BO 


IKÚ BÉ LU LÉ 

* Depois de todos terem mastigado o ataré 
dá-se início a lavagem e maceracáo das 
folhas. 

O ritual deve ser feito da seguinte forma: 

- | Pega-se um monte de uma das espécies 
de folhas, lave-as em uma das bacias com 
água e coloque no piláo para serem socadas, 


caso prefira as folhas 


podem ser maceradas com as máos dentro 


de uma bacia. 


Para cada folha macerada deve-se usar uma 
cantiga aleatória ou 

específica da folha caso houver. 

- Todas as folhas vão se juntando em uma 


única bacia uma a uma, lembrando 


sempre de colocar uma única folha na cabaca 
do Ebó. 

- As cantigas que forem específicas 
informaremos 

ao lado qual sua folha. 

- _ Todo o ritual deve ser seguido do 
acompanhamento de atabaques ou agogô no 
ritmo AGUERÉ OSSAIM, com muitas 


saudações e louvores. 


(ESPADA DE S.JORGE OU MANGA) EWE PÉLE 
BÍ NI T'OBE 


EWE PÉLEBÍ NI T'OBE 

OBÉ PÉLÉ BÉ WÁ KÁ PÉLEBÉ 

KÁ KÁ KUMA KUMA KO PÉLEBÉ EWE PÉLE BÍ 
NI T'OBE 

IRINRIN A TORI O 

IRINRIN A TORI 


MANJERICÃO, ALFAVACA BA ISÉRÍ MALÉ 
BA ISI BI MARIM BAO 
BA ISABÁ BABÁ S'ORÚ OJÚ ALA FORICAM 


IRINRIN A TORÍ BABÁ KETÚ IRINRIN A TORÍ 
BABÁ KETÚ 


IRINRIN A TORÍ BABÁ KETÚ IRINRIN A TORÍ 
BABÁ A JÁ LE O 
(BELDROEGA, FOLHAS FRIAS E DOCES) 


BA ISE MI, ISE MI OIYN LOIN, LOIN INIÊ IYA 
LOKO 
INIÉ É IYABA LÓMIM (FOLHA DE OBÓ) 


EWE OBÓ SOKOJÉ EWE GBOGBO ORIXÁ 
EWE ÓBÓ SOKOJÉ BABÁ EWE GBOGBO 
ORIXÁ 

(FOLHAS ORIXÁS MASCULINOS) EWE ÓBÓ 
IROKO 


EWE ÓBÓ SABEJÉ EWE ÓBÓ IROKO BAB 


EWE ÓBO SABEJÉ 
(FOLHAS ORIXÁS MASCULINOS) 


ÓBÓ KINI KINI LOYÉ 

OBO KINI KINI LOIO OBO BARU BARU LÁ FA 
OBO BARU BARU LOYE 

A KAJA KO LESIN A KAJA KO LESIN AF'OMAM 
DI IBILÉ. A KAJA KO LESIN GUEGUE A KAJA KO 
L'AXO A KAJA KO L'AXO 

A KUTAN DI BITAN 


A KAJA KO L'AXO GUEGUE A KAJA KO 
LOMOM 
A KAJA KO LOMOM AF'OMAM DI B'IKAN 


A KAJÁ KÓ LOMOM GUÉGUÉ FOLHA DE 
BREDO 
TÁ NI SÓ NILÉ 


TÉTÉ KOMA TÁ O 

TÁ NI XO NILE ERAN KOMA RA O E FIPA 
BURÚ E FIPA BURURU E DI IBU ALÁ 

E FIPA BURÚ 

ITÁ OWO ITÁ OMOM 


E DI IBU ALA E FIPÁ BURU IJE OWO IJE 
OMOM 

DI IBU ALA E FIPÁ BURÚ ITA JI OGUN ITA Jl 
OMOM E DI IBU ALA E FIPÁ BURÚ 


(PEREGUM VERMELHO E VERDE) 


PEREGUM A LÁ WA DUNDUN PEREGUM A LÁ 
WA DUNDUN 

BABÁ J'ORO LÓ A OMÉRIN PEREGUM A LÁ 
WA 

DUNDUN 


(PEREGUM RAJADO) 

PEREGUM A LARÁ JIGUN O PEREGUM A LARÁ 
JIGUN OBÁ ONIJÉ ORÓ RÓ OKAN PEREGUM A 
LARÁ JIGUN 


(FOLHA DA COSTA) 


ODUNDUN BABÁ TÉROLÉ ODUNDUN BABÁ 
TÉROLÉ BABÁ TÉROLÉ, MÁ LÉ LÉ LÓ LÉ 
ODUNDUN BABÁ TÉROLÉ 

ODUNDUN BABÁ TÉRURÉ ODUNDUN BABÁ 
TÉRURÉ BABÁ TÉRURÉ, MÁ LÉ TÉRURÉ 
ODUNDUN BABÁ TÉRURÉ 


(FOLHA DE BATATA DOCE) 

FARÁ BALÉ E KOXU MAO FARA BALÉ É KOXÚ 
MAM KUKUDUNKUN OLORI EWE 

FARÁ BALÉ É KOXÚ MAM 

(FOLHAS DE YABAS) 


MOJÁ EWE PE MOSO ARAWO MOJA EWE PE 
MOSO RO E PI LO PE MI E PILO IYA MI MOJA 

EWE PE MOSO RO 

(FOLHA DE ORIXÁS MASCULINOS) 

ASA JE EWE E XOXO ASA JE EWE E KAN XOXO 
EWE KO MAJÉ EWE KO MA SÁ ASA JE EWE E 

KAN XOXO 

(FOLHAS FRIAS) 


ORI RÉ É UM TABADÓ ORI RÉ É UM TABADÓ 
TABADÓ ORI RÉ E UMA SILÉ E UM ARAXÓ 
(FOLHA DE CAPITÃO) 

ORI RÉ É UM TABADÔ EWE ABÉBÉ UM BÓ 


EWE ABÉBÉ UM BÓ EWE ABEBÉ, 


EWE ABÉBÉ UM BÓ, EWE ABÉBÉ UM BÓ EWE 
ABÉBÉ 


(FOLHA AGUÁ PÉ, ALFACE DA ÁGUA, 
BELDROEGA) 

LELU Á, LELU CRÉ LEUÁ LELU Á, LELU CRÉ 
LEUÁ A GANI, MO GANI 

A KAKÁ L'OMIM 


OJU ORO, OJU ORO KE ORO 
(FOLHA DE VITÓRIA RÉGIA, OXUM, IYABAS) 
OXIBATÁ LA ORÍ 


KINI IYA 
LELU A, LELU CRE LEUA (FOLHA DE AKOKO, 
AKOSI) 


EWÉ ÓFÉ GBOGBO AKOKO EWÉ OFÉ 
GBOGBO AKOKO AWÁ LI LI AWÁ ORO EWÉ 
OFÉ GBOGBO AKOKO E ALOGBE AGBE WA LÓ 
EWÉ OFÉ GBOGBO AKOKO 

(FOLHA DE MILHO, LELEKUM) 

FURÁ NU ABADO LELEKUM LELEKUM A NU 
(FOLHA DO FOGO) 


OJÓ O MA FURUFÚ OJÓ O MA FURUFÚ OJÓ 
O MA INON 
(FOLHAS PEQUENAS) 


OMODÉ KEKERÉ EIYN AWÁ IYIN SE DI KO LÁ 
AWA IYIN SE DI KO LÁ T'AWÁ FUN ALASÉ O 
AWÁ IYIN SE DI KO LÁ (FOLHAS AÉREAS) 


OMODÉ KEKERÉ EIYN AWÁ IYIN SE DI KOKÓ 
AWÁ IYIN SE DI KOKÓ T'AWÁ FUN ALASÉ O 
AWÁ IYIN SE DI KOKÓ 

(FOLHAS AVERMELHADAS) 

OMODÉ KEKERÉ EIYN AWÁ IYIN SE DI L'OSUN 
AWÁ IYIN SE DI L'OSUN T'AWÁ FUN ALASÉ O 
AWÁ IYIN SE DI L'OSUN 


(FOLHAS MEDICINAIS) 

ATA KO RO JU EWE ALELÉ KORO JU A IGBO- 
OGUN ATA KO RO JU EWE A LELÉ KO RO JU A 
IGBO- OGUN 


PARTE 3 


Após todas as folhas estarem já maceradas e 
misturadas com água, pós etc. Já preparadas 


com a tradicáo de cada casa. 


Deve-se se pegar um pombo preto e 
sacrificar encima da cabaca com as demais 
oferendas e folhas, coloque o pombo dentro 
da cabaca e feche a mesma enfeitando-a 
com as penas do bicho. Neste momento 
deve-se pegar a cabaca e apresentar na 


cabeca do 


obrigacionado ou apenas aos 4 cantos do 


local, depois a cabaca deve ser 


levada até o assentamento de Ossaim ou 
direto para a mata, o ritual deve 
ser feito cantando em voz alta a seguinte 


cantiga: ORISA ERE EWE 


EWE DABÁ E E 
EWE DABÁ S'IRE EWE A O EWE DABA E E 
OBSERVAÇÕES 


- Durante a sassanha também são 
retiradas as folhas para forrar esteiras de 
pessoas recolhidas, neste caso as folhas 


devem ser retiradas no momento em que for 


separar a folha para a cabaca, para a 
maceracáo e por rua vez, para a esteira. 
Todas as folhas devem ser acomodadas em 
um 

balaio, após a entrega da cabaca podem ser 
levadas para o quarto de santo para 


arrumacáo da esteira. 


Aqui apresentamos um trabalho que é feito 
em nossa comunidade, com 

nossos ensinamentos e aprendizado. Náo 
vimos 

uma necessidade de colocar traduções nas 
cantigas para não deixar o material tão 
extenso e com uma informação que servirá 


apenas 


para nós, mas não para o ritual. 
Documentamos as folhas que temos o 


conhecimento exato que podem ser 


empregadas para cada cantiga, mas cabe ao 
conhecimento de cada um modificar o 
material ou acrescentar o que lhe for 
conveniente. 

O Ebó L'Ossaim tem a função de 
potencializar o poder das folhas, pedir 
bençãos a Ossaim e informar ao mesmo 
sobre a Obrigação bem- sucedida. 
RECOMENDAMOS QUE FAÇAM A COMPRA 
(LEITURA) DAS 


APOSTILAS: 
FOLHAS SAGRADAS 

- JOGO DE OBÍ 

- | ASSENTAMENTO DE OSSAIM 


- ORO KETÚ 


FOLHAS E SEUS NOMES EM IORUBÁ ABAFE 
ILÉ = FEDEGOSO 

RÉKÚRÉKÚ = FEDEGOSO ROXO 
OLUGBORÓ = FEDEGOSO RASTEIRO 
AGBALAKOSÉ 

= FALSA MOSQUEIA 

ÁBAJÉ = FOLHA DO INHAME ARIWÓ = 
CHAMA MOSCA 


ILÁKÓSÍN IGBÓ = FOLHA DE AMÊNDOA 
ÁBAMÓDÁ = SANGUE LAVO 

ERU ODUDU = FOLHA DA COSTA 

KANTIKANTI = SAIAO KORONPON = COITAMA 
ÁBÁRÁ OKÉ = FOLHA DE BAUNILHA DE NITRE 
ÁBEBE OSUN = ERVA CAPITÃO 


ABÉKÓ = ARROZ BRAVO ABÉIKÓ = FOLHA DE 
ARROZ ABÍKÓLÓ = ERVA BOTÃO ARÓJÓKU = 
ERVA DA NOITE ORÓJÓKU =DAMA DA NOITE 
AARAGBA = ERVA MEIO DIA 


ABÍRUNPO = FOLHA DO MARACUJÁ ABITOLA 
= CAMBARÁ VERMELHO 

ABO = ARATICU DA AREIA ARÉRÉ = CAPIM 
MATREIRO 


ÁFÓN = CAPIM TRANSASSEM ABO OGANMO 
= ANDRIOBA 
ÉFUU YÁ = FOLHA DO ALGODÃO 


ABOJÁJÁ = CARURU DA BAHIA AJÉGBÉHIN = 
BREDO DO CAMPO 


ABO LÁBEJÁBE = CAPIM TIRIRICA ABO RÉRÉ = 
FEDEGOSO VERDADEIRO 

ABO ORIRÉ = CAPIM MATA PASTO OPA IKU = 
QUARANA 

WWW = FOLHA DE ABÓBORA 


ADAWERESEWERE = FOLHA DA CABACA ABO 
YARERÉ = FOLHA DO PEPINO 


AFÉ = ARATICUN DO BREJO AFEGIAGAGAKÉ = 
PINHA DO BREJO 
AFÓFORO IGIGBALODÉ = JASMIM DE CAIENA 


AFÓFORO TIMBÓ = MARGOSA AFÓMOM = 
ERVA PASSARINHO 

ÁFON = ESPINHELA FALSA ÁGÁNERIGBO = 
CAPIM 

ARANHA 

AYÁNÁ MOIGBO = GLORIOSA MOORA = 
FOLHA DA AMOREIRA 


EWEAJE = FUMO BRAVO YANGAMU ODAN = 
FUMO ROXO 


ONÁ PUPA = ERVA DE SANTA MARIA 
VERMELHA KÁDUNKODUN = MAMONA 
BRANCA 

AGEMÓ KODÚN = CAPICOBÁ ERVA LANCETA 
AGIDIMAGBAYIN = ERVA DE VASSORINHA 
AGBADO = FRUTO DO MILHO 


IGBÁDO = FOLHA DO MILHO OKÁ = SABUGO 
YANGÁ FUNFUM = MILHO BRANCO 
ERINGBÁDÓ = FOLHA DO MILHO DE PIPOCA 
ERINKA = MILHO ROXO 

EGINRIN ÁGDO = FOLHA DO QUIABO ROXA 


ELEPEE INLÁ = FOLHA DO QUIABO IJÉÉRÉ = 
CAPIM SANTO 
AGBAON = IMBAÚBA OU UMAUBA 


ÁGBÁSÁ = FOLHA DO ANIZ 
ATAPARI = PIMENTA DEDO DE MOÇA ÁTÁÁRI 
ORUKÓ = PIMENTA MALAGUETA 


AGBÁRI ÓBUKÓ = FOLHA ARDIDA ( 
QUALQUER FOLHA 

ARDIDA) 

IGI ÁGBÓN = PALMEIRA DA BAHIA AGBEMO 
= FOLHA DE BATATA DOCE 

AGBEMO OKUN = FOLHA DA BATATA DOCE 
ROXA 


AGOGÓ = BRINCO DE PRINCESA ( TODAS AS 
FOLHAS E 


FLORES QUE IMITAM UM SINO ) AGOGÓ 
IGUN = CRISTA DE GALO 

ÓÓGUN = FOLHA QUE IMITAM UMA ESPADA 
OU FACA 


OGBÉ AKUNKÓ = CRISTA DE GALO BRANCA 
AKUNKÓ DUDU = CRISTA DE GALO PRETA 


AKUNKÓ FUMFUM = CRISTA DE GALO 
BRANCA AHON EKÚ = FALSO CARDO 
EHÚN ARUGBO = CÂNHAMO 

ÓPÍPÍ = CANELA DE VELHO BRASILEIRO 


ÓPÍPÍ OKO = FOLHA DE CANELA DE VELHO 
ROXA ÁJÁGBÃO = FOLHA DE TAMARINDO 


AJÍGBAWÁ = CAMPAINHA VERMELHA ATÉ SÓ 
EDÚN = CAMPAINHA ROSA 


AJOBI FUMFUM = AROEIRA BRANCA ÁJOBI 
PUPA = AROEIRA VERMELHA 


JINJIN = BREDO DA TERRA 


ÁKÁRO = DINHEIRO EM PENCA 

AKESSE = ALGODÃO GIGANTE (TAMBÉM É 
DADO ESTE NOME PARA A PAINEIRA 
BRANCA) AKINSALE = JUÁ E PITANGA EJIRIN 
AJÉ = JETICUÇU EJIRIN ODAN = FRUTO DA 
PITANGA 


EJIRIN OLOKUN = BÉTIS CHEIROSO AKOKO = 
FOLHA DO PRECIPÍCIO DE LIGAÇÃO COM 
AIYE E ORUM 

AKO IRE = PAU CADEIRA 

AKO EWURO ADÓ = CRUZ DE MALTA EWÚRO 
ADÓ = ERVA DE SANTA LUZIA 


IRAM = DORMIDEIRA IROWO = DORMIDEIRA 
IKUUUKU ERIN = CANÁBIS SENSITIVA 

ALADE = ERVA DE SAO BENTO ALADUM 
OLHO DE CABRA 


EWE ALADUN = OLHO DE POMBO 


MEESSEN SE ITAKUN = ERVAS 9 PONTOS 
ALAKESSI =SÃO GONSALINHO 


ALÁWERÉ = LÍNGUA DE VACA AJÍGBÓRERE = 
BELDROEGA GRANDE 

GBURÉ = MANGERONA ÁLÓ = CARA DO PARÁ 
AGANDÁN = CARÁ MOELA 


ÁBÁJÉ = 7 SANGRE SANGRIA APÉPÉ = CAPIM 
MARMELADA AGINIPÁ = ERVA MATA PINTO 
ÓPARAPÁ = ERVA DE CAVALO ÓLÓ = 
ESPANTA ARANHA 

PÁ-NSÁGÁ = QUEBRA DEMANDA ÁLUBOSÁ = 
CEBOLA BRANCA 


ÁLUBOSÁ PUPA = CEBOLA ROXA ALUBOSÁ 
KETÁ = CEBOLA DE G MOS ELUBOSA = 
CEBOLA EM FOLHA ÁLUBÓSÁ ÉLEWÉ = 
CEBOLINHA BRANCA ÁLUKERESE = JITIRAMA 


SALUKI = ASPARGOS 


ÁLUPÁIYDÁ = LÍNGUA DE GALINHA AMÚ = 
SETE SANGRIA 

AMUKU = LEGUMINOSA = MALICIA DAS 
MULHERES 

AMUKULO = ERVA MIMOSA AMUNIBIMO = 
CAIAPÓS 

AMÓ YÁYÁ = ( LEGUMINOSA BATATA DOCE 


ÉDUNMISI = ( LEGUMINOSA BATATA 
COMUM ) KÚNKUNKUNDU = (LEGUMINOSA 
BATATA ROXA) ÓDUNDUNKU = MIL HOMEM 


ÁNKÉMI LÉTI = ERVA JARRINHA 
Á HÁ = PROCAXI DA FOLHA GRANDE 


PAÁLÁ = FOLHA DE INHAME KÁKÓ = ERVA DE 
BANHA 

APAKO = BAMBU 

PÁKÓ = FOLHA DO BAMBU ATUM = BROTO 
DO BAMBU OPA = A RAIZ DO BAMBU 

ÁPALÁ = ABÓBORA AMARELA = MORANGA 


ÁPÁÁRÁ = SUCUPIRA ÁPÁOKÁ = FOLHA DA 
JACA 

TAPONRUNRIN =FRUTO DA JAQUEIRA 
ÁPEJÉBI = SETE SANGRIA 

APAREJÓ = DOIS AMORES 


ÁRÁGBÁ = MAFUMEIRA ÉGUNGUN ÁGUUN = 
ERVA POLIDO 


ÉÉGUN =SUMAUMEIRA OWÓ ÉÉGUN = 
SABUGUEIRO 

ÁGBUNGUN = ESPADA SE SÁO JORGE 
ARIDAN (LEGUMINOSA = FAVA) ÁIDAN =A 
FOLHA DO PÉ DE ERIDAN 


ARIWÓ = CÂNHAMO 

ÁRUN SÁNSÁN = METRASTRO IMIESÚ = 
MASTRUZ 

AKÓ YÚNYUN = MASTRUZ RASTEIRO 
ÁSÁRÁGOGO = VASSOIRINHA DE RELÓGIO 
ASIKUTA = MALVA AMARGA 


ÁSIKUTÁ AJIKÚTÚ = MALVA CHEIROSA 
ÁSÍNWÓWO = MARIA PRETA 
ATÁ ISINBÁYEVA =PIMENTÃO 


ATÁ PUPA =PIMENTÃO VERMELHO ATARÉ 
=PIMENTA DA COSTA 
ATA OLOBENKAN = PIMENTA MALAGUETA 


ÓBURÓ = AMOLO ATALÉ = GENGIBRE 
DÁNGURÓ = CAPIM GORDURA ÁTOJÓ 
ATERUN = CAPIM GOMOSO 

ATÓJÓ KÉRÉRE =CAPIM MARIANINHA ATORI 
= GOIABEIRA 


ÁTOMIRINA = SABUGUEIRO ATÚNMOTÓ = 
ANDU DO MATO AWÓ ERÉDÉ = MANJERICÃO 
AIYRINRÉ = CORAÇÃO DE NEGRO BÁNBANÁ = 
SALSA 

AÍYÓ = ALHO 


AYÓ PUPA = ALHO ROXO 


BAAKA = PALMA DE SANTA RITA BANII 
=AROMA 

BERÉFUTU =MALMEQUER 

BUREFÚ =FRUTA PÃO BOMMUBOMU = FLOR 
DA SEDA 

BONNIII = ESPONJEIRA BUJE ='JENIPAPO 


DAGIRI DOBO = TROMBETA 

DANDÁ LABE LABÉ =NAVALHA DE MACACO 
DÁNGURÓ = CARRAPICHO RASTEIRO 
DIAMBA =MACONHA 


DOGBODOGBO =CAPIM DE CHEIRO EÉSSUN = 
CAPIM ELEFANTE 


ÉESÚN FUN FUN =CAPIM BRANCO ÉESÚN 
PUPA = CAPIM VERMELHO ESISUN = CANA 
DE BURRO 


IKÉSÉN ECNA DE AÇÚCAR 

EEKUN AHÚN = CARDO DO MEXICO EÉKUN 
AHUN 

= ABACAXI 

EENMO EYE = CAPIM DO POMBO EE'RU = 
PIMENTA DO REINO 


EERUNJE = MALAGUETA PRETA 


ÉFIRIN = ASSA PEIXE ÉÉFIRIN = MANJERICÃO 
AWÓ ERÉDÉ PUPA = MANJERICÃO ROXO 
AMUNÚ TUTU PUPA = FOLHA DA BETERRABA 
AMÚNÚ NLÁ (LEGUMINOSA = BETERRABA) 


EFÓ TETE = CAUDA DE RAPOSA EFÓ IYARIN = 
LÍNGUA DE VACA 

EFUNLÉ = ERVA CORRE CORRE 

EGBA = ERVA DO MANGUE 

IGBA DUDU = ARVORE DO CARANGUEJO 
ATANKÁ = FALSO ORO 


EGE = FEIJÃO BRANCO 


ISÉ AAA - FOLHA DO FEIJÃO BRANCO OLOJÚ 
EDUN = FEIJÃO DE FAVA 


ÉGÉ FUN FUN = MANDIOCA 

EGELE = ERVA PASSARINHO EGUNMO = 
FIGUEIRA DO INFERNO 

EGUNMOLE = ERVA MOURA EHINMSOWO = 
QUEBRA PEDRA 


EJAOMODE OU OSIBATA = BARONESA EJIRIN 
= BALSAMO 

EWEEJIRINM = MELÃO DE SÃO CAETANO 
EJIRINWERE =FRUTO DA COBRA EJÓ ÓGUNM 
= FEDEGOSO 


RÉRÉ PUPA- CERNE DO CAMPO EJ'POKUN = 
CAFÉ DO MATO 


EESINY = CAFÉ 


EWÉ INÁ = FOLHA DO CAFÉ 

AWUREÉPÉ = ALUCINÓGENA FOLHA DA 
NOITE SINSIN = INGÁ 

EKAJU = CAJU 


EKÉILÉ = JASMIM DA TERRA EKELEGBARÁ 
=MARIA PERPÉTUA EKELETYN = BONINA 
EKO OMODE = GRAVIOLA ÉKUNKUN = 
VACUA EKUNKUNAHUN = ANANASES 


EKURUIN = MALVA BRANCA DE SANTARÉM 
ÉKUNRIN OKO = MALVA GUAXIMA 

ELÉDÁ WÓRÓ =CAPIM MIMOSO EL GUÉ = 
CARDO SANTO ELEGUÉDÉ = JERIMUM 


É JOJU = CAJUEIRO 


ELÉKIKÓBIY = TÂMARAS ELEKÚ =CAMBÁRÁ 
ROXO ELÉSIN MÁSÓ = PICÃO ROXO 
AJÍSOMOLABIOLÁ = CARRAPICHO DE 
AGULHA ÉMI =LIMO DA COSTA 

EMI EMI = LIMO DO BREJO 


ÉMIGIDI = LIMO DA TERRA ÉMI GBÉGI =LIMO 
DA ÁGUA 

OJU ISIN=CAAXIRA ÉPÁGIDI =AMENDOIM 
ERÉÉAHUN = FEIJÃO DE CORDA ERÚ BUJÉ = 
ASSACA 

ERÚINAGBÓ = CRAVO DE DEFUNTO 


ÉRU ISÁPÁ = FAVA BRANCA EERUUGBO = 
VIME 


ÉRU ÓÓRUNGÓ =ERVA CIDREIRA ESÁ = 
CÂNHAMO BRASILEIRA 

GBAJÍ = CAPIM GALINHA 

GBÉGI = CAPIM PÉ DE GALINHA ESISI 
=URTIGA 


ÉSIN = ABÓBORA DA GUINÉ (MUGONGO) 
ESÓFELEJÉ = TROMBETA 

ESTÍ = FALSA ERVA CIDREIRA ESTITÁRÉ 
=MARICOTINHA EWAOWO = MANJERICÃO 
EWA = FEIJÃO 


ÉWOÁ DUDU = FEIJÃO VERDE EW'WSUGU = 
FEIJÃO FRADINHO 


EWEAJÉ = ERVA DA INFELICIDADE EWÉ ARÁN 
= LOMBRIGUEIRA EWÉ BABA = TAPETE DE 
OSALA 


EWÉ DÚJÚTONA = ARREBENTA PEDRA EWÉ 
EPE = CANSANÇÃO BRANCO 


EWÉ FIRIRI = TAQUARI 

EWÉ IDA ORISA = ESPADA DE SÃO JORGE 
EWÉ INON = FOLHA DO FOGO 

EWÉISIN = CASCAVELEIRA EWE IYÁ = CAPEIA 
EWÉ LARA FUNFUN = MAMONA BRANCA 


EWELARA PUPA = MAMONA ROXA 
EWEMESSAN = PARA RAIO 
EWÉODÉ = CARRAPICHO BEIÇO DE BOI 


EWÉOKOWO = ERVA VINTÉM 
EWE OWU =ALGODAO EWE IYÁ = 
CASUARINA PEREGUN = PAUDIAGUA 


PEREGUN FUNFUN = COQUEIRO DE VENUS 


PERREGUN MO INON = PAU DAGUA ROXO ( 
PEREGUN 

VERMELHO) EWETETE = BREDO AWUARO 
=AFUMA 


FALAKUNI = CORREDEIRA OFAETU 
=TAQUARINHA GBAGI = PATA DE VACA 
GBOROAYAGBA = SALSA DA PRAIA ÍBÉPE = 
MAMOEIRO 


IDA OIYA = ESPADA DE OYA OU ESPADA DE 
SANTA BÁRBARA 


INFIN =MALVAISCO OOREE = JUNCO BRAVO 
IFÚ =CANA DE VASSOURA 

IGI PUPA = (TODA ARVORE QUE DA UMA 
FOLHA 


IGBA AJA = JURUBEBA IGÉDU = CANA DO 
MAR 


IGIOPE = DENDEZEIRO 
MARIWO = FOLHA DO DENDEZEIRO KÓÓKÓ = 
CAPIM GUINÉ 

IKÓ = JUPATI 


APAKÓ = CORDÃO DE FRADE ÓKÁ = CORDÃO 
DE SÃO FRANCISCO 
ILÁ = QUIABEIRO 


INLÁ - QUIABO 

IMI IYNI =CAPIM FORMIGUEIRO IMI OLOGBÓ 
= ERVA FERRO 

IMU =AZEDINHA 

IMURIN ETAWA = TREVO DE TRES FOLHAS 
IPA OLOMEREGUN = CAPIM SANTO IPAPO = 
INGA BRAVO 


IPOLERIN = BABOSA IREKE = CANA DE 
ACUCAR 


IROKO = GAMELEIRA BRANCA 
IROEKU = VERÓNICA ISÁPÁ = QUIABO ROXO 
ISÉRÉ OGU = ABÓBORA DE PESCOCO 


ISIN OKÁ = CASTANHEIRO DA ÁFRICA 

ISÚ = INHAME ISUMI URE = ERVA DE SÃO 
JOÃO ITA =PITANGUEIRA 

ITÉTÉ = JANAUBA 

IYÁBEIYN = ERVA MÃE BOA IYÁLODÉ = 
PINHÃO DOS BARBADOS 


ABOJÁJÁ =CARURU DO BREJO VERMELHA 
JÉKONJÓ = CIPO MILOMEM OLÁTORIJÉ = 
POEJO 


ÁJOFÁ = URTIGA VERMELHA KAJÓKAJÓ = 
GUARANÁ (FOLHA) 

KÁLEFEMIJI MIMOSA ÓRIRIJÁÁ= BOCHAS DE 
CIPÓ (PARA BANHO ) 


KANKINSÉ = MARACUJÁ KANRAN = ÉBANO 
KANREJI =CARQUEJA 

ÓÓRU = CORDÃO DE FRADE KURUKURAWÓ = 
BATATINHA 

L[OBÓTUJÉ = PINHÃO ROXO 

ILKÁRÁ = RECINTO 


LEWUÉ = PIMENTA MACACO MANTURUSSI = 
ERVA DE SANTA MARIA OBI = COLA 
ÓDUNDUN =FOLHA DA COSTA 


ELETI = FOLHA DA FORTUNA ÓFIA = 
CANSANÇÃO 


OGEDE = BANANA 

EWÉOPEOGEDE = FOLHA DA BANANA 
OGEDE EGBAGBA- BANANA DA TERRA 
OGUEDE NTITI = BANANA NANICA 
OGIRIYWI = MELANCIA 

OJÁJKORIJÓ = FOLHA DE SAO JORGE 


OJUPORO = ALFACE DA AGUA OJUSAJU = 
ALHO DA AGUA 

KIKA = CAJAZEIRA 

EWE ALADUN = TRENTO 


MÚM = TODOS OS TIPOS DE SAMAMBAIA 
OROGBÓ = FOLHA DO PÉ DE GBO = US 
ARANTINUS 


OSE IGBEELUJU = BAOBA ÓÓSUN = URUCUM 


OTILI = ANDU PARUFURUGBÁ = MANIÇOBA 
PAMAMO ALUIRO = DORMIDEIRA 
PATIOGBA = FOLHA DO FRUTO DO INHAME 
DA 


PATUNMO = UNHA DE GATO 

SAJEJE = ALECRIM SEGBA =ABOBRINHA 
SEGUNSETE = AMOR CRISTALINO AGUA 
SOKO Y'KOTO = VELUDO BRANCO 


TABATABA EGUSU = FUMO TOTÓ DO 
=ALEVANTE 


TÁNREJIRIN = LARANJA OU TANGERINA 
TETEELEGUNUN = BREDO DE ESPINHO 
TETEGUNDO= CANA DE MACACO 

EKUÉ = TOMATE YÁWUÉ =CAPEIA 
YOLO GBA ERVA QUEBRA CALÇADA 


Falando sobre Ogan e eked] 


A palavra “ajoié” é correspondente feminino 
de ogan pois, a palavra ekedi, ou ekejí, vem 
do dialeto ewe, falado pelos negros fons ou 


Jeje. 


Portanto, o correspondente yorubá de ekedi 
é ajoié, onde a palavra ajoié significa “mãe 
que o orixá escolheu e confirmou”....yarobá 
já é um termo usado somente no asé Gantois 


para a ajoie [ekedi] 


Assim como os demais oloyés, uma ajoié tem 
o direito a uma cadeira no barracáo. Deve 
ser sempre chamada de “máe”, por todos os 
componentes da casa de orixá, devendo-se 


trocar 


com ela pedidos de bencáos. Os 
comportamentos determinados para os 


ogans devem ser seguidos pelas ajoiés. 


Em dias de festa, uma ajoié deverá vestir-se 
com seus trajes rituais, seus fios de contas, 
um ojá na cabeca e trazendo no ombro sua 
inseparável toalha, sua principal ferramenta 
de trabalho no barracáo e também símbolo 


do óyé, ou cargo que ocupa. 


A toalha de uma ajoié destina-se, entre 
outras coisas, a enxugar o rosto dos omo- 
orixás manifestados. Uma ajoié ainda é 


responsável pela arrumacáo e organizacáo 


das roupas que vestiráo os omo-orixás nos 
dias de festas, como também, pelos ojás que 
enfeitaráo várias partes do barracáo nestes 


dias. 


Mas, a tarefa de uma ajoié náo se restringe 
apenas a cuidar dos orixás, roupas e outras 
coisas. Uma ajoié também é porta-voz do 
orixá em terra. É ela que em muitas das 
vezes transmite ao Babalorixá ou Yalorixá o 


recado deixado pelo próprio orixá da casa. 


existem na casa o cargo de YATENIN:é a 


primeira ekedi ;os olhos do sacerdote 


SIDAGA:é a segunda ekedi ;é responsavel por 


vestir os voduns e cuidar de eleguá 


DARAZAN 
SURGE A PRIMEIRA EKEDIJI 
Olissá criou a galinha d'angola , quando 


habitantes de uma aldeia estavam sendo 


assombrados por Ikú , que por ordem do 
grande rei pegaram uma galinha preta e 


pintaram com 


efun , e quando Iku viu aquele animal 
estranho fugiu assustado e nunca mais 


voltou. 


Aziri pegou entáo a galinha d'angola que 
passou 
a ser um animal sagrado e fez dela seu 


primeiro Yaow. 


Até que um dia Aziri resolveu fazer em sua 
mucama e assim foi criado o primeiro 
vodunci que mais tarde se tornaria uma 


sacerdotiza. 


Vendo que a noticia se espalhara depressa e 
que os outros voduns fariam o mesmo Aziri 
resolveu fazer uma reuniáo e consultou 


Orunmilá que convidou todos os voduns . 


Chegando a reunião Orunmilá ordenou que 
cada vodun escolhesse ainda no ventre da 


mãe uma 


criança para que ela fosse o sacerdote do 
vodun e que não virasse com nada . Já que se 
na terra fariam voduncis e mais tarde seriam 
sacerdotes quem zelariam por eles , se todos 
virassem com vodun quem olharia pela casa 
de santo, por tudo , quem zelaria por eles 


voduns quando viessem no ori dos vodunces. 


Assim surgiu a primeira ekedji do ventre de 
uma mucama de Aziri. 


OYE 


Oye é uma posicáo sacerdotal nos 
candomblés de nações, pessoas são 
escolhidas para exercer determinadas 


funções para o bom andamento da 


casa religiosa. Aqueles que possuem oye são 
chamados ” oloye masculino ” e” ajoye 


feminino”. 


Essas pessoas serão adosu ou não, recebem 
o cargo na confirmação ou em sua iniciação 
de acordo com sua capacidade. Essas 
pessoas não adosu são os verdadeiros ogan e 
ekedi que nascem com os sete anos como 
reza a tradição, há casas que raspam para 


esses cargos, porém, esses iniciados não 


possuem status dos antigos e devem contar 


seu tempo de iniciacáo tal qual um 


iyáwo, portanto não é de bom senso raspar e 
sim confirmar, destarte, 

afirmar que não existe ogans e ekedis para 
divindades como caboclos, baianos, exus, 


` y 


etc. Todos oye são para os orisa. 


Os títulos keto correspondem, sobretudo à 
estrutura da casa com seus fundamentos, 
por exemplo: o ata — culmiera, ise (ase opa) — 


lê Omolu e família, ibo, etc. 


A palavra oloye significa Ol = aquele que 
possui, oye um titulo e ajoye também, as 
ekedjis são chamadas assim nas casas 
grandes ou iyakoroba. A palavra oloye 
segundo mãe Stella do Afonja pode ser 
traduzido como conselheiro, que está 
registrado em seu ultimo ensaio Meu Tempo 


é Agora. 


Observe agora alguns ipo e oye das casas 
antigas e de algumas casas novas sérias 
atuais que respeitam a tradição afro- 


brasileira: 


lyélorisa ou ìyálàsè: Possui as mesmas 


funções sendo que a segunda responde na 


auséncia da primeira, quando há as duas na 
casa, geralmente a iyálase torna — se a 


segunda. 


Com o falecimento da iyálorisa ela é 
pretendente a assumir seu lugar, e se for o 
caso receberia a mesma cuia da falecida. 
Esse oye só recebe-se no odun meje, ou seja, 
nos sete anos, é uma posição de adosu e não 
de 


alguém confirmado/a ou uma ekediji. 


Ajibona: Mãe criadeira, escolhida pela 
Iyalorisa para criar iyawo. 
Posteriormente esse filho fica responsável 


em 


zelar pelo orisa de sua mãe criadeira quando 
este se manifesta. No culto lesse Orumila 


chama-se 


ojubona e é um cago masculino cuja funcáo é 


ensinar o futuro Omo -Ifa. 


lyá Egbe: Mãe da comunidade tem as 
mesmas responsabilidades da iya kékeré lle, 
ou seja, da mãe pequena da casa. 
Geralmente são escolhidas entre as egbomi 
mais antigas da casa e são até mais antigas 
do que a própria iyalorisa devido à 


antiguidade da casa. 


Lembrando que orisa náo tem idade é 
inexistente, quem tem idade sáo as pessoas. 
lyamord: Aquela que dança com a cuia no 


ritual do Ipade. 


Casas sem ibós, sem arvores, não devem 
possuir esse oye, sobretudo as que não 
rodam Ipade. 

Não existe iyámoro de Ogun, Oso0sf, Oya, 


etc. 


As lyamoro cuidam dos Esa (falecidos 
iniciados na casa com postos) e lyámi 
Osoronga. Iyá: Mãe. 


Um: Que pega. Oro: Obrigação. 


Oye só recebido nos sete anos 

lyádagan : Auxiliar direta da iyámorô. Não 
existe Dagan para o orisa é desnecessário 
explicar. É oye dado aos sete anos também. 
Ajiumida : Posto do culto de Oya. A= aquela 


Ji 


=queacordaum=pega=ida=aCargoslpose oyes 
da nação ketu e subdivisões nagós: 

Ogan ( Ogá em ioruba), protetores civis do 
terreiro antigamente, hoje passa a exercer 
funções religiosas também. Entre os Ogans 


destacamos certas funções importantes e de 


mando dentro do terreiro, juntos com os 


sacerdotes (as) eles administram os terreiros. 


Alagbe : Chefe da comunidade (morada), o 
onilu é o escolhido para tocar o atabaque 
denominado run, possui seu otun Alagbe e 
seu 

Osi alagbe que tocam os outros atabaques e 


cantam os candomblés. 


Pejigan : Zeladores do peji e responsáveis 

pelo ilê orisa. Posto da etnia ketu e não jeje 
como se equivocam alguns desinformados. 
Asogun : Sacrifica os animais de quatro pés 


(eranko) a priori, e os outros também 


quando 


náo há na casa seu otun e seu osi 


responsáveis para isso. 


Posto proveniente do culto de Ogún na 
África e 
sua comunidade, portanto náo é de bom 


senso 


haver Asoguns de outros Orisa e sim somente 
filho de Ogún é fato a condicáo de 
supremacia que esse orisa possui sobre os 
obés sendo ele mesmo olobé, ou seja, o 


dono da faca e louvado 


antes de qualquer sacrifício para quem 
procede corretamente. 


Olobé : Que vem a ser um epíteto de Esu é 


comum chamar Adébo a esse oye, possui as 
mesmas determinações se for feito os atos 


referentes a Esu dessa condição sacerdotal. 


Sarapegbe : Era quem transmitia as decisões 
da comunidade, comunicando entre os 
terreiros, as festas e obrigações que seriam 
realizadas. Fazia os convites. Sara= o que 
corre, pé= e comunica, egbe = as coisas da 


comunidade, geralmente esse 


posto era dado aos filhos de Ogún. Hoje esta 


esquecida, sobretudo nas grandes cidades. 


Apeja: Esquecido no Brasil por não haver 


sacrifícios de cães selvagens como na África. 


Elemaso (Elemaxó): Oye referente a casa de 
Osalá, é um titulo do próprio Osalá como 
conta seu mito, há oye no culto para 
situações que envolvem seu culto como o de 
baba mi oro, faz- se necessário que o 


titulares sejam de Osalá. 


Suas atuações não se limitam apenas a 
cerimônia do pilão como muita gente pensa. 
Akirijebó : Pessoas que frequentam varias 
casas e não se fixam em nenhuma 
antigamente eram chamadas de akirijebó, 
também é um oye da maior importância 
relacionado a entregas de ebós em locais 


determinados. 


Eperin : Posto dado aos filhos do orisa 
Osoósi, (determinado Osòósí) e refere-se ao 
seu culto especifico nas casas antigas de 
candomblé. 

Ojú Oba : Posto dado as pessoas de Sangó, 
seu representante maior foi nosso saudoso 
Pierre Fatumbi Verger que tinha esse Oye no 


Ase do 


Opo Afonjá. É necessário que a casa pertença 
a Sangó até mesmo para formar os outros 
Oye referentes a situacáo da casa, como 


mogba, maye, etc. 


Oju Ilê : O grande anfitrião da religião, 
sobretudo 

nas festas onde ficam encarregados de 
receber os visitantes e acomoda-los, quando 


se faz 


necessário ele ajuda em tudo dentro da casa 


na ausência dos outros Oye. 


OoyedelyaEfun:ÉdadoaspessoasdeOsalae 
náo muito longe para as de lemanjá. 

O posto de Dagan: É dadas ás pessoas filhas 
de Oyá independente de ser mulher ou 


homen, 


como explicou para mim, o Ogan Agba 
Gilberto. Há um outro posto relacionado ao 
ritual de Ipade chamado de Agaba Injena e 
para finalizar vamos esclarecer o posto de 
Ekeji (lê- se Ekedi). 

Ekeji nada mais é que um numeral e significa, 
portanto segundo/a, ela auxilia a todos e na 


auséncia das outras ajoiyes ela assume, 


algumas se destacam e sáo chamadas 
carinhosamente de máes, náo só pelo filho 
do orisa que a suspendeu como por toda a 


comunidade. 


As ekedi sáo confirmadas para casa de axé 


ou para o orisa que a suspendeu e se for o 


caso dela ser ekedi do orisa do sacerdote, ele 
náo poderá por a máo e sim seu zelador, náo 


pode o orisa 


confirmar ou raspar ninguém, o orisa náo 
vem para o aye para isso é desnecessário 
explicar um assunto táo falado já . 

As Ekedi podem ser: Iyalaso: Cuida das 
roupas, lyale, máe da casa, auxiliar direta da 
Iyalorisa e Iya Kekere, Dejó (Dere em jeje), as 


mais antigas, 


Ekedi é o Ipo (cargo), depois vem o Oye 
específico as condições de cad 


a UMa 


MANUAL DO BOM OGÁN, EKÉJI E FILHO DE 
SANTO 


Vamos espalhar a educacáo de asé pelos 4 
ventos! 

O BÊ-A-BÁ DOS BONS: 

1 — Em primeiro lugar, entenda que, apesar 
de seu cargo, não é dono (a) do Orisa, e sim 
alguém que deve se capacitar cada vez mais 


para servi-lo. 


1- Sejahumildeesimpático(a).Vocêséque 
auxiliam o Doté ou Doné a educar os 
vodunses, mas tudo com muito amor. 
Caso tenha algo para discordar faça-o 


discretamente pedindo um minuto da 


atencáo do pai de santo e exponha a 
situação civilizadamente, sem precisar que a 
torcida do Flamengo esteja assistindo. Dar 


um escándalo no 


meio do barracáo com quem quer que seja 
náo é postura de um bom Ogán ,uma boa 


Ekeji ou filho 


de santo. Falar pelas costas é pior ainda, pois 
todo o pai de santo tem sempre um 
informante que certamente vocé nem 


imagina quem él 


Vocé náo está no programa da Ana Maria 
Braga, entáo lembre que vocé náo é o Louro 
José para dar palpites. 
2- 

Nãofaçaninguémdeescravoouempregado 
, apenas porque 
tem um cargo. Existem vários Ogáns que são 
ótimos para ariar aquelas imensas panelas, já 


que 


as mulheres (ekejis e vodunses) devem estar 
exaustas de outras funções. 

4 — Aonde está escrito que Ogáns e Ekejis 
não 


podem auxiliar a depenar as galinhas ? 


5- OsbonsOganseEkejisdevemserdocescom 
os yaôs, mas JAMAIS deveriam se misturar 


com eles 


para aquelas conversas, brincadeiras e 
principalmente para aquela cervejinha. 
Quem brinca com criança pode amanhecer 


mijado! 


6- Tãoimportantequantooconhecimentoéa 
TRADIÇÃO! Logo guarde aqueles 
fundamentos catados ao longo de seus 
passeios para si, ou melhor, troque idéias 
com seu Zelador, mas criticar os preceitos da 
sua casa ou querer mudar por conta própria 


é o O! EXTREMA FALTA DE EDUCAÇÃO! 


7- Jamaisseenvolvacomumafilha (0) do Ilê. 


8- Sendosabe,pergunteouvaestudarmais; 
mas não invente uma resposta sobre 
qualquer pergunta de um leigo só para 
aparecer. 

9- Lembre- 
sedeguardarpreceitotodasasvezes que for 


cuidar do SAGRADO. Bebida e atabaque ou 


bebida e pano da costa definitivamente NÃO 
COMBINAM! E principalmente não se venda 


por dinheiro! 


10- Sevaivisitaroutracasaquenãoasua,vá com 
roupas dignas para que seu Zelador náo se 
envergonhe de vocé. 

Mini saias ou shortinhos cobertos por um 
pano da costa, assim como calças compridas 
para as ekejis ou a “bendita” roupa preta é 
sempre ridículo para um candomblé! 

Alias, roupa de barracáo deve ser alaka para 
as ekejis ou mesmo saia mas sempre de pano 


da 


costa e, para os homens, calçolão e camiseta 
(tudo LIMPÍSSIMO E PASSADO A FERRO). 
Shortinhos e top's devem ser usados 
somente 


pra ir ao baile funk. 


11- EmqueOgânseEquejissãodiferentespara 
não tomar seu bom banho e trocar a benção 
quando chegam em seu Ilê ? 

12- Falebaixoeguardeasbrincadeirase 


principalmente o CIGARRO para longe da 


cozinha de santo e dos bichos que estão 
sendo limpos. Que tal dar o exemplo e ir 
para outro ambiente satisfazer seu vício? 
Seja o exemplo do Yaó. 

O EXCESSO DE INTIMIDADE DIMINUI O 
RESPEITO! 

Portanto, deve-se pensar duas vezes antes 
de envolver o pai de santo e irmãos 


(vodunses, ogans ou ekedes) em 


determinadas brincadeiras de mau-gosto. 


Apelidos e avacalhações são da porta do 


barracão pra fora. Além do mais, a próxima 
vítima certamente será você. 

13- Oscantos(Orin),osOfo(encantamentos),os 
Orikis, e as rezas(Gbadúras), podem ser 


ensinados na hora daquela conversa sem 


graca, 


que tal substituir aquelas fofocas da vida dos 
outros ou causos inesquecíveis pelo 
ensinamento? Serão de extrema importância 
no culto; e o respeito a seu cargo se dará 


automaticamente. 


14- SerOganeEkededeumoOrixá(assimcomo 
vodunse), náo é para qualquer um, é 
cansativo, necessita de vocacáo, 
conhecimento profundo, tempo, 


discernimento, sabedoria, calma, 


honestidade, capacidade, pluralidade, amor 


e principalmente espiritualidade (Fé). Ao ser 


suspenso(ou iniciado), você não sabia disso? 
Mas sempre dá para se tocar na boa 
educação, né? 

15- NUNCAretrucarasuaDONE,Nuncal!!!. 


Apesar 


de seu cargo, ela é a Presidente do culto! Se 
discordar de algo, converse reservadamente 
com ele. 

16- Enquantoasekedesficamresponsáveis 
(junto com as vodunses mulheres) pelas 
organizações do peji, auxílio na cozinha, 
limpeza das roupas, enfim funções 
femininas, os Ogáns poderiam auxiliar na 
limpeza pesada da casa e quintal ou 


consertar algo que quebrou. Ogáns e 


Ekejis que ficam sentados, fumando e/ou 
apenas dando palpites (normalmente nunca 


perguntados) também são o Ó ! 


17 — Todos sabem que tocar e cantar numa 
festa de candomblé é extremamente 
cansativo para os Ogáns; que ficar dancando 
na roda, vestindo Orixás e dando rum nos 
mesmos também é extremamente cansativo 


para as ekejis, mas será 


que os vodunces também náo estáo 
cansados de suas funções?” E por que todos 
náo continuam trabalhando até o final da 
festa? 

A função de Relações Públicas cabe aos 
Zeladores e somente aqueles que ele 


designar. Entáo 


porque os cargos insistem em ficar com as 
visitas e 

deixar somente os yaôs e abiáns 
trabalharem. 

18) —Casadesantondotemumaempregada 


para limpar tudo. Portanto, cada um deve se 


conscientizar e fazer a sua parte. Ficar 
protelando, esperando que algum irmáo de 


santo 


se encha da bagunca e vá arrumar por vocé 
não tem cabimento. Isso inclui cinzeiros, 
roupas de cama, xícaras de café, etc, etc, etc 
19) — Ao chegar ao barracão, o procedimento 


correto é: a) Amarrar um pano na cintura 


(mulheres) b) Ir direto para a cozinha beber 
um copo d'água para esfriar o corpo da rua, 
sem fazer paradas para bater-papo e colocar 


a fofoca em dia; 


c) Tomar seu banho e ir trocar de roupa; d) 
Bater cabeça no axé, na porta do quarto de 
santo e tomar a benção à sua DONÉ. 

20) — Em sua casa, quando você faz uma 
comemoração qualquer e é servida uma 


refeição, 


você sai atacando o ajeum na frente de seus 
convidados? Acreditamos que não, né? 


Portanto, na casa de santo é igual. Antes de 


repetir a comida váaarias vezes observem se 


tem 


quantidade suficiente para os mais novos 
que comeráo depois de vocé, mas observe 
discretamente. Ser menos notado é sempre 
o mais belo para qualquer pessoa, 
principalmente aqueles que deveriam servir 
de exemplo. 

Lembre- se: Tem sempre alguém observando 


você!!! 


21) Vocégostaquefiquempegandosuasroupas 
emprestadas toda hora”. Portanto, que tal ir 
ao Varejão das Fábricas e comprar um 


belíssimo cretone ou chita a RS 4,50 e fazer 


uma baiana de racáo básica para o dia-a-dia? 


Náo sai caro e fica 


uma gracinha. E vocé finalmente para de 
pegar a roupa do alheio emprestada. Náo é 


maravilhoso? 


Todos na casa contentem e felizes com suas 
devidas roupas. 

22) Caso assista fora do seu barracáo a algo 
diferente do que ocorre em sua casa, nada 
de ficar xoxando e chamando de 
marmoteiro. Vocé náo é o dono da verdade e 
nem ninguém o é. O que pode parecer 
maluquice pra vocé, pode náo ser para o 


próximo. 


23) -Ninguémtemmaisoumenossantoque 
ninguém. Isso é regra. Sempre !!! 

24) Ao ir embora, seus fios de conta deverão 
ser 

colocados em cima de seu igbá ou sacola e 


não deixados em nenhum outro lugar! 


Ficou cansado depois da festa? Nada de ir 
pegando sua bolsa e ir saindo de fininho. 
Lembre- se da limpeza do barracão. Quanto 


mais rápido 


isso for feito mais rápido TODOS poderão ir 


embora. 


ESPERO REALMENTE QUE TODOS TENHAM 
ENTENDIDO A BELEZA E IMPORTÁNCIA DA 
EDUCAÇÃO DE AXÉ. 

EM CASO DE DÚVIDA, ANOTEM AGORA 
MESMO (ANTES QUE SE ESQUECAM) EM 


UMA FOLHA E DIRIJAM-SE AO PAI DE SANTO. 


Banhos de Descarregos A Utilizacáo dos 
Banhos 

A orientação e o uso das ervas são 
atribuições 

dos guias espirituais, das entidades e dos 


orixás, 


através dos Chefes de Terreiros (Pais e Máes 
de Santo). Os banhos de ervas, sáo 
classificados normalmente em trés tipos: 
Banho de Descarga, Banho de Ritual e o 
Banho de 

Iniciados. 

Vejamos aqui cada um deles : 

BANHOS DE DESCARGA 

O mais conhecido, e como o próprio nome 
diz, o Banho de Descarga (ou descarrego) 
serve para descarregar e limpar o corpo 
astral, 

eliminando a precipitação de fluídos 
negativos (inveja, ódio, olho grande, 


irritação, nervosismo, etc). Suprime os 


Este banho pode ser utilizado por qualquer 
adepto da Umbanda, desde que seguindo as 
recomendacóes das Entidades/Guias 


Espirituais. 


BANHO DESCARREGO 


É o banho de incorporantes (médiuns de 
incorporação). Esses banhos tem a função de 
estimular os fluídos da mediunidade, 
ativando, revitalizando as 

funções psíquicas para uma excelente 
trabalho de ritualização dos Guias Espirituais 
e é também recomendado para ativar e 
afinizar as forças dos Orixás, Protetores de 


Cabeça e do Anjo da Guarda. 


BANHOS DE INICIADOS 

Este tipo de banho deve ser utilizado nos 
centros e terreiros de Umbanda por seus 
aparelhos, médiuns, iniciantes ou náo dentro 
da Lei da Umbanda. 

Ele propicia o equilíbrio entre a aura do 
corpo 

mental e a aura do corpo astral. Equilibra, de 
maneira satisfatória, a incorporação das 


Entidades em 


seus aparelhos mediúnicos (filhos-de-santo). 
É um banho para ser usado com muito 


critério e cautela, pois para cada tipo de 


Entidade Espiritual é destinada uma planta 
ou várias plantas, num conjunto ritualístico. 
Um exemplo de banho de iniciados é o 
BANHO DE AMACI, aqui especialmente 
tratado. 

BANHO de AMACI 

É o banho mais conhecido pelas pessoas que 
comecam a frequentar os Centros de 
Umbanda e que somente deve ser preparado 
por uma Entidade Espiritual ou pelo Guia 
Chefe do Terreiro, Pai/Máe-de-Santo, 
Zelador(a) do Terreiro, Babalaó ou Chefe de 
Culto. 

É o banho que pode ser preparado da cabeca 
aos pés, ou simplesmente da cabeca, porque 


é preparado de acordo com o Santo, Orixá 


protetor do filho, iniciante na Umbanda. O 
banho de amaci é próprio para a cabeca 
onde reside o nosso Santo Protetor, nosso 
Guia 

Espiritual. Só podem tomar o banho de 
amaci aqueles que forem frequentar e 
desenvolver-se na gira de Umbanda, no 
Centro ou Terreiro. O próprio 

adepto náo deve nunca prepará-lo e nem 
tomá-lo 

em casa; existe todo um ritual para que seja 
feito o amaci da Umbanda, isto é, ervas 
selecionadas de acordo com o Santo do 
Iniciante, bem como dia e hora apropriados, 


e demais requisitos que o banho exige. 


OBSERVAÇÕES SOBRE OS BANHOS DE ERVAS 
Todos os banhos de descarga devem ser 
tomados do pescoço pra baixo; só se deve 


jogar o banho 


na cabeça quando for indicado pelo Orixá 
Chefe do 

Terreiro, ou autorizado pelo Babalaô ou Mãe 
de Santo. As folhas que caem dos banhos de 
ervas devem ser recolhidas e despachadas 
(jogadas) nos locais apropriados; em geral, 
vasos grandes de plantas, jardins, num rio ou 
mata, mas nunca no lixo e nem nas ruas. Há 
banhos para todos os Orixás e Entidades e 
sempre que tiver dúvida consulte-os ou 


consulte um Pai ou Mãe de Santo sobre o 


banho a ser tomado. Muitos banhos tem dia 
e hora para tomar, portanto, consulte um Pai 


ou Máe de Santo se tiver dúvidas. 


Banhos Específicos: Descarrego: 


quando nos sentimos muito irritados ou 
extremamente desanimados - 3 galhos de 
arruda 

- 3 galhos de guiné 

- 3 galhos de alecrim 

- 1 espada de São Jorge 

- 1 folha de comigo-ninguém-pode 

- fumo de corda 


- palha de alho. Abre Caminho: 


quando queremos mudar alguma coisa na 
nossa vida - 7 folhas de loro 

- _ 7 galhos de manjericão 

- 7 sementes de girassol. 

Banho para atrair felicidade. Junte em 3 
litros de agua morna 

7 pétalas de rosas vermelhas bem 
perfumadas, 7 rosas brancas, 3 galhos de 
manjericão, 


3 de alecrim, 


3 gotas do seu perfume preferido. 

Coe tudo, e tome um banho com essa água e 
se seque naturalmente. Banho de Limpeza 

3 galhos de guiné 


3 galhos de alecrim 


1 espada de Sáo Jorge partida em trés 
(retirando- se a ponta e a raiz) 3 folhas de 
louro 

3 galhos de arruda 

3 punhados de alfazema 3 punhados de 
levante 

Ferver água suficiente, jogar as ervas, 
desligar o 


fogo e abafar. Banho de descarrego : 


1 punhado de Arruda . 1 punhado de alecrim. 
1 punhado de guiné. 
1 punhado de açúcar . 21 folhas de 


laranjeira. 


1 espada de Sáo Jorge cortada em 7 partes. 1 
noz noscada ralada. 

1 punhado de samambaia. Banho de 
Descarrego ll 

1 punhado de alecrim. 1 punhado de guiné. 
1 punhado de arruda. 

1 punhado de quebra pedra. 21 folhas de 
laranjeira. 

1 punhado de palha de alho. 3 punhado de 
sal grosso. 

1 espada de Sáo Jorge cortada em 7 partes. 
Por pra ferventar todos os ingredientes em 
dois litros de água, deixar ferver até ficar um 
litro só. Deixe esfriar, 


coar. 


Tomar o banho do pescoco pra baixo, Fazer 


pelo menos três banhos . 


Nos dias de Segunda, Quarta e Sextas-feiras. 
Oferecer uma prece de Pai-nosso, Ave-maria 
e Salve-Rainha. 

Oferecidos a nossa senhora do desterro : 
Pedindo a ela que desterre da sua vida todos 
os males materiais e espirituais. Que restitua 
a paz na sua casa, com a sua família, com 
esposo, filhos. 

Que quebre toda madigaria feitiçaria, olho- 


gordo, inveja, trabalhos feito... 


Obs.: As ervas que foram fervidas e coadas 


devem ser jogada no pé de uma arvore. 


Modo de fazer. 
Coloque todos os ingredientes pra ferver em 
2 litros de água e deixe ferver até ficar + ou -, 


1 litro de água. 


Coar o banho, espere esfriar e toma-lo do 


pescoco pra baixo. 


Ofereca uma prece a Nossa Senhora do 
desterro, pedindo pra ela desterrar da sua 
vida todos os males materiais e 
espirituais......... 

Fazer o banho nos dias pares: Seg., Quarta e 
Sextas-feiras. No mínimo 3x. 

Relação de ervas e plantas e suas 


propriedades: 


x 


Arnica - afasta a negatividade * Abre 


Caminho - 


novas forças * Açúcar — aceitação 


* 


x 


Alho (palha) — proteção 


Alecrim - clareza mental * Alpiste — 


prosperidade 


x 


x 


Arruda — proteção 
Anis Estrelado - aumenta a auto-estima 


Água-de-arroz — calmante 


Água-marinha (planta) — limpeza 
Alfazema — mudança 

Bulbo de cebolinha - tira o cansaço 
Comigo-ninguém-pode — defesa 
Camomila - limpeza (bactericida) 


Canela - limpeza, força e prosperidade 


* Cravo da Índia — estimulante 
* Crizântemo branco — calmante 
* Crista-de-Galo (sementes) - calmante 


(hipertensão) 


* Contas de Rosário — concentração 

* Cenoura (folhas) — fraqueza 

* Dente-de-Leão - tristeza e anti-tóxico * 
Erva doce - boas energias 

* Espada de São Jorge — proteção 


* Folha de Pinheiro — limpeza 


* Folhas de Pêssego - dissolve densidades 
acumuladas 
* Folhas de Limão - corta energias 


negativas 


Folhas de Manga — prosperidade 
Folhas de Louro - prosperidade 
Flor de sabugueiro — calmante 
Guiné - proteção e força 


Girassol (sementes) - acelera as 


mudanças 


x 


Guaraná - aumenta as energias 

Hortelã — aceitação 

Inhame - força e limpeza 

Levante - força, melhorar a auto-estima 
Losna - corta a negatividade (raivas) 
Macela - calmante (bom para insônia) 


Manjericão - equilíbrio, renova as células 


do organismo 


* 


x 


Pitanga (folhas) - melhora a circulação 


Rosas brancas — limpeza 


* Rosas vermelhas — energia 

* Sementes de tangerina - para dores na 
coluna 

e Salvia — rejuvenescimento. 

Para O preparar os banhos, após reunir as 
ervas, coloque tudo pra ferventar em 2 litros 
de água Deixe esfriar. 

Coe e use após o banho higiênico,sempre do 


pescoço pra baixo. 


As Águas na Umbanda 

A água na Umbanda é um dos elementos 
naturais mais receptivos, com uma energia 
altamente atratora e condutora, ela é 


utilizada principalmente pelos Guias 


Espirituais nos momentos onde há a 
necessidade de realizar grande limpeza, 
purificacáo e energizacáo de nosso corpo 
astral e de nossa casa, afinal existem cargas e 


energias negativas, que somente esse 


elemento natural é capaz de desfazer, limpar 
e equilibrar. 

ÁGUA DO MAR 

Ótima para descarrego e para energização, 
batida contra as rochas e as areias da praia, 
vibra energia, por isso nunca se apanha água 
do mar quando o mesmo está sem ondas. A 
energia salina do mar “queima” as larvas e 
miasmas astrais, principalmente sob a 


vibracáo de lemanjá. Podemos ir molhando 


os chakras a medida que vamos adentrando 
no mar, pedindo licenca. No final, podemos 
dar um bom mergulho de cabeca, 
imaginando que estamos deixando todas as 
impurezas espirituais e recarregando nosso 
corpo de energias sutis. Ideal, se realizado 
em mar com ondas. Saudemos Mamáe 
Yemanjá e todo o Povo do Mar. 


ÁGUA DA CACHOEIRA 


Com a mesma funcáo do banho de mar, só 
que executado em águas doces. A queda 
d'água provoca um excelente “choque” em 
nosso corpo, restituindo as energias, ao 
mesmo tempo em que limpamos toda a 


nossa alma, é água batida nas pedras, nas 


quais vibra, crepita e nos livra de todas as 
impurezas. Ideal, se tomado em cachoeiras 


localizadas próximas de 


matas e sob o sol. Saudemos Mamáe Oxum e 
todo Povo d'água. 

ÁGUA DOS RIOS E LAGOAS 

Tem também grande propriedade curadora e 
equilibradora. Se o rio tiver pouco 
movimento, quase parado, assim como a 
lagoa ou mangue, essa água tem uma 
energia decantadora e curadora. Saudemos 
Naná Buruqué. Se o rio for bem 


movimentado com corredeiras, a energia da 


água é energética, equilibradora e 
reparadora. Saudemos Mamáe Oxum. 

ÁGUA MINERAL 

Água da pureza, do equilíbrio, da 
harmonizacáo e da paz. Envolve nossos 
chakras desobstruindo-os e equilibrando- os. 
Utilizada para a fixacáo de fluidos espirituais 
transmitido pelas Entidades de Luz. É uma 
água muito fácil de se encontrar, por isso 
aproveitem esse Axé. Saudemos Oxalá. 
ÁGUA DE POCO 

É excelente nos casos de doencas, tanto no 
corpo espiritual como no corpo astral, pois 
tem uma grande energia transmutadora. 
Essa água está em contato com a terra, que é 


o agente mais poderoso de regeneração 


física absorvendo a energia ruim da área 
afetada, colocando em seu lugar uma 
energia boa. A cura se processa gracas a uma 


troca de energia devido a interacáo entre 


os componentes físico, químico e energético 
que a terra oferece. Saudemos Omulu e 
também Naná. 

ÁGUA DA CHUVA 

É altamente energética e purificadora. É a 
água que entrou em estado de vaporizacáo e 
absorve toda a energia do ar, quando 
novamente entra em outro estado de 
mudanca e retorna ao estado liquido, caindo 
do céu sobre a terra. Por isso, é utilizada 


justamente nos momentos em que 


precisamos de mudanca. A água da chuva é 
benéfica e pura, porém, depois de cair no 
chão, torna-se pesada, pois atrai as vibrações 
negativas do local. sendo ótima também 
para banhos de descarrego e limpeza de 
ambientes, pois é ela que limpa as ruas e as 
encruzas carregando todas as vibrações dos 


trabalhos arriados nesses locais. 


Saudemos lansã, dona do tempo e das 


tempestades 


Lírio: atrai pessoa do sexo oposto Lótus: 
aumenta a sorte no amor Louro: afasta 


negatividades Manjericáo: purifica e protege 


Néroli: aumenta o magnetismo atraindo 
amor e 

romances Noz-moscada: aumenta a sorte e 
afasta todo tipo de mal Olíbano: atrai 
prosperidade e sucesso 

Orquídea: aumenta a criatividade e a clareza 
da mente Rosa: atrai pensamentos positivos 
e afetuosos 

Verbena: estimula a mente e afasta 
elementos negativos Violeta: afasta o mal e 
atua como pacificador nas brigas 


BANHOS 


BANHO PARA A PROSPERIDADE Abre- 


caminho, 


erva-tostáo, para-raio e pattchouly. Coloque 
a água para ferver e quando estiver 
fervendo, apague o fogo, coloque as 
referidas ervas e deixe em infusáo. Quando 
estiver a água morna ou fria, tome o banho 
da cabeca aos 

pés. 

BANHO DE ASSENTO Um pouquinho de mel, 
7 pauzinhos de canela e um punhadinho de 
guaraná em pó, dentro de um chá bem forte 
de arruda. Deixe em fusáo e tome quando 
estiver morninho. 

PARA AFASTAR PESSOAS INVEJOSAS Ferva 
um 

litro de água. Coloque 3 folhas de alecrim, 


um punhado de grama comum, um dente de 


alho e uma pedra de cânfora. Quando ficar 
morno, coee, despeje em seu corpo do 


pescoco para baixo e diga: 


"Povo do Oriente! Afaste de mim todas as 
energias negativas, recarregue minhas 
forcas; náo deixe que nada de mal me 
aconteça." Jogue no lixo o que sobrar, isto é, 
os resíduos. BANHO ESPECIAL PARA O DIA 
DAS BRUXAS 6 

Rosas brancas, 4 girassóis, essência de 
canela. Ponha 2 litros de água para ferver e, 
quando estiver fervendo, coloque, 
despetalando, as rosas e os girassóis, 


mentalizando os pedidos. 


Acrescente a esséncia de canela e tome da 
cabeca aos pés. Pode também toma-lo em 
outro dia qualquer e pedir o que desejar. 
BANHOS DE LIMPEZA OU DE DEFESA 
PESSOAL 

|. 3 xícaras de café bem forte e 5 litros de 
água. Este banho afasta as energias 
negativas, reenergiza, acaba com pesadelos e 
com a mania de perseguição, desde que 
tomado com fé, rezando antes e depois para 


Jesus, Maria, José, 


para Os anjos e para o seu em especial. 
Acenda uma vela branca para seu Anjo da 


Guarda e deixe queimar até o fim. 


II. 3 punhados de sal marinho em 5 litros de 
água, acabam com todas as malignidades. 
Depois de 4 horas, tome um banho de 
alecrim, ou de eucalipto para se reenergizar, 


porque O 


sal afasta tudo que há de mal, mas impede a 
entrada de qualquer energia, ainda que boa. 
Ill. Alecrim, Alfazema e arruda nos livram 
dos 

males e, ao mesmo tempo, reenergizam. Se 
as folhas estiverem frescas, massere-as e 
coloque-as na água quando ela estiver 
fervendo e apague o fogo. Se estiverem 


secas, deixe em infusão. 


IV. 3 colheres de sopa de sal grosso, 2 
xícaras de vinagre branco, 5 a 6 litros de 
água. Banho muito poderoso. É necessário 


tomar outro banho para 


se reenergizar que pode ser de alecrim, de 
arruda, de alfazema, de café com leite e 
chocolate... 

V. 7 dentes de alho roxo, ou claro inteiros e 
frescos, 2 colheres de sopa de tomilho, igual 
quantidade de sálvia seca, a mesma porção 
de mangericão seco, 7 litros de água, 1 
colher de sopa de sal marinho. Este banho 
afasta as energias negativas trazidas por 
problemas nossos e alheios, pela presença 


de pessoas de baixa frequência vibratória e 


por nossos pensamentos negativos. Como 
sempre, depois de algumas horas, se faz 
necessário um banho reparador que pode 
ser de camomila, erva-doce e cidreira, ou um 
banho de alecrim... 

VI. Um banho comum: água e sal grosso. 7 
no máximo, e 3 no mínimo, punhados de sal 


grosso para 5 a 7 litros de água. 


VII. 3 a 7 folhas de abre-caminho, o mesmo 
de alecrim, igual número de arruda, ou 
alfazema. Não precisa tomar banho de apoio. 
BANHOS DE ATRAÇÃO 1. Consiga pétalas de 
rosas brancas, flor-de-laranjeira, uma 
colherinha de mel, folhas de maçã ou maçã 


ralada, essência de lótus. Ferva a água e 


coloque os ingredientes dentro e tome o 
banho bem morno. 

2. Salsa parrilha ralada, pétalas de rosa 
vermelha, uma colherinha de mel. Tenha o 
mesmo procedimento do primeiro banho. 
PARA ATRAIR MULHER 

Raiz de mulungu, raiz de pau-pereira, noz- 
moscada ralada ou moída. Coloque tudo 
para ferver em tres litros de água. Deixe 
esfriar e tome-o do pescoco para baixo. 
PARA TER ENERGIA Ponha 3 colheres de sopa 
de 

guaraná em pó, ou frutos do mesmo, 3 


pauzinhos 


de gengibre e 3 pauzinhos de canela em 3 
litros de água fervendo. Deixe em infusáo. 
Depois, tome um banho do pescoco para 
baixo. 

PARA TIRAR OLHO-GRANDE Ponha bastante 
carqueja em 3 litros de água, leve a ferver; 
depois tome o banho do pescoço para baixo. 
Cuide para que a infusáo fique bem forrte. 
Este banho, aliás, também serve para afastar 
seu marido da amante. 

PARA TER DINHEIRO Coloque folhas de louro 
e cabelo-de-milho em água fervendo. Pode 
pór canela em pó, opcional. 

PARA DEPRESSÃO E PARA ACALMAR 
CRIANÇAS 


Erva-doce, erva-cidreira e mel. Ferva a água, 
coloque dentro e deixe em infusáo. 

PARA AFASTAR NEGATIVIDADES E TER 
RIQUEZAS 

Folhas de capim limáo, meia pedra de 


canfora, ou folhas da mesma, e canela em 


pó. 


ÓLEO PARA ATRAIR AMOR Um vidro de óleo 
de améndoas doces, um vidrinho de esséncia 
de rosas, uma colherinha de chá de mel, 
raízes de patchouly. Misture tudo em um 
vidro maior e, sempre que tomar banho, 
passe um pouquinho com o corpo meio 


úmido. 


PARA ESQUECER ALGUÉM Tome, durante 9 
dias, banho de água de arroz. No décimo dia, 
cozinhe um pouco de arroz em água de flor 
de laranjeira. Vá a uma praia, tome este 
banho e, ao passar este arroz no corpo, peca 
para lemanjá levar todas as suas lembranças. 


Ofereca- 


lhe também um pouco deste arroz, digo de 
outro arroz igualmente preparado, 
colocando frutas em volta do prato, e 
quando esquecer a pessoa amada, volte à 


praia e agradeça. 


Também durante os banhos, mentalize que 
deseja a ajuda de lemanjá para esquecer 
este amor. 

OUTRO BANHO PARA AFASTAR A 
NEGATIVIDADE 

Ponha 3 litros de água para ferver e coloque, 
depois de fervida, folhas de mangueira, 
espinho cheiroso e folhas de arueira, 
deixando o máximo possível em infusáo e 
mentalize tudo de bom ao tomar o banho. 
Coloque as folhas e os espinhos perto de 
uma árvore, pedindo para 

os gnomos e para a máe Terra levarem de 
vocé 


todo o mal. 


MAIS UM BANHO PARA ACALMAR Macá 
ralada, 

chá de erva-doce e cidreira. 

BANHO DE DESCARREGO E PARA 
PROSPERIDADE 

Folhas-da-fortuna, 


pinháo roxo e abre-caminho. 


Ferva a água e coloque os citados 
ingredientes dentro e desligue o fogo. Deixe 
esfriar e tome o banho em seguida. 

MAIS UM BANHO DE DESCARREGO Espada- 
de- 

Sáo Jorge , erva-de-Santa Bárbara, palmade- 


Santa Rita e alecrim. 


Coloque todas estas folhas, de 3 a nove, em 
dois litros de água, depois de fervida e 
retirada do fogo, deixando todavia que a 
água baixe a fervura; deixe em infusáo por 
uma hora e depois tome este banho do 
pescoco para baixo. 

PARA CONQUISTAR, CONSERVAR OU FAZER 
VOLTAR UM AMOR 

Tome durante 7 dias seguidos, de 
preferéncia nas luas cheia ou nova. Ferva 3 
litros de água, e quando estiver fervendo, 
coloque 1 colher de sobremesa de mel, 3 


rosas vermelhas, 


7 gotas de esséncia de dama-da-noite e de 3 


a 13 folhas de verbena; 


abafe durante uma hora e, depois de coar, 
tome o banho da cabeca aos pés, tendo 


antes 


tomado um banho normal. 

Este banho é um banho para os Ciganos do 
Amor, mas pode ser feito para Oxum ou para 
Vênus. 

Depois, deixe os resíduos na praia ou perto 
de uma árvore frondosa e mentalize o que 
deseja. Sempre que tomar o banho, faça a 
mentalização. PARA ATRAIR A POSITIVIDADE 
Pétalas de girassol, erva-doce em folhas, ou 
O 


chá, 


folhas de cânfora e sândalos. Este é também 
um banho cigano 
. Peça aos ciganos do amor, do sucesso e da 


sedução que ajudem você em tudo. 


Outro banho cigano ou se quiser, pode fazer 
para os Anjos da sedução, da paixão, OU 
ainda para lansã: 

Erva-doce, casca de maçã vermelha, água de 
anil e rosas também vermelhas. Tome este 
banho sem dia, sem hora, desde que antes 
das 18h. 

Deverá cóa-lo antes de o tomar. Os restos, 
deixe perto de uma árvore bem 
embrulhadinhos. Pode comer metade da 


maçã e pedir o que desejar, até mesmo 


amigos fiéis. Ofereca a outra metade as 
Entidades a quem vocé pediu. 

PARA AFASTAR A NEGATIVIDADE 

| -3 litros de água filtrada, uma colher de 
sopa de sal de cozinha. Tomar o banho do 
ombro para baixo e dizer: 

"Saia o mal, entre o bem! Amém, amém! 
Água me lave, sal me cure! Água me 


purifique, sal leve de mim todo o mal!!!" 


(As frases devem ser ditas 3 vezes) 

Se quiser mais forca, acenda no cruzeiro das 
almas uma vela para Exu das almas e peca 
ajuda. Depois, quebre outra vela com forca 
e, pisando nela, diga: "Esconjuro de mim 


todo o mal. Venha para mim todo o bem." 


II -folhas de Oxalá. Depois acenda uma 
vela azul para ele e se conseguir alguma 
graça, ofereça lírios, que podem ser levados 
a uma igreja, ou à praia. Este é um banho de 
limpeza e de pedir paz, ou outra graça que 
desejar. 

Il - água de côco, folhas de capeba, obi e 
orobó ralados. 

IV -folhas de abre-caminho, folhas de 
desata- nós, folhas de acocô verde, obi 


ralado e um pouquinho de efum. 


V -folhas de elevante, côco verde ralado, 
obi e orobô ralados, abre-caminho. VI - 


folhas de mamona e orob6 ralado. 


VII - folhas de algodoeiro, saião e boldo. Se 
for possível, tome antes um banho de água 
da chuva, da cachoeira, ou de água mineral 
sem gás. 

Este banho é para Oxalá, a quem, além de 
pedir para afastar seus males, pode pedir 


misericórdia. 


VIII - manjericão, água mineral e flor do 
campo. IX - folhas de inhame, folhas de 
algodoeiro e folhas de saiáo. 

PARA ATRAÇÃO: AMOR, AMIZADE, BONS 
FLUIDOS... 

| - coloque em 3 litros de água filtrada 3 
pedras 


de carvão 


, 13 gotas de um perfume a base de rosas, 
jasmim, ou flores do campo, e jogue do 
pescoco para baixo. 

Deixe os carvões em uma esquina e peca 
ajuda ao povo da rua. 

II -ferva 3 litros de água. Extraia o sumo de 
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folhas de tangerina, coloque na água e 
acrescente, misturando bem, uma colher de 
chá de açúcar. 

Tome da cabeça aos pés. 

IN. - erva-doce em grão, em folhas ou em 
saquinho, 3 litros de água, pétalas de rosa 
vermelha e uma dose bem forte de aniz. 


Tome o banho da cabeça aos pés. 


IV -folhas de erva-doce, casca de maca, 
aniz 
estrela socado, canela. Tome este banho 


durante 3 dias. 


V -cascas de laranja, pétalas de rosas 
coloridas, frutas picadinhas e manjericão. 
BANHOS COM TREVO-CHEIROSO 

| -7trevos-cheirosos, 13 gotas de 
baunilha, uma colherinha de chá de mel, 
louro. 

Quando a água estiver fervendo, tire do fogo 
e 

coloque os ingredientes dentro e espere uma 


hora com o recipiente fechado. 


Pode masserar as folhas, deixar 
simplesmente, ou bater no liquidificador. 

II - 17 pétalas de rosa amarela, 7 gotas de 
seu 

perfume preferido, uma colherinha de mel, 7 
gotas de baunilha, trevo-cheiroso (quantos 
queira até 13). 

IIl -3a 7 rosas amarelas, cor-de-rosa, meia 
garrafa de champagne, mel, frutas picadas, 3 
folhas de trevo-cheiroso. 


BANHOS PARA DIVERSOS FINS: 


1. BANHO DE CHOCOLATE 2. 
Este banho serve para diversos fins, em 
especial para energizar, estimular e relaxar, 


ainda que pareça paradoxal. 


3. 

Procedimento: faça dois litros de chocolate 
bem forte com leite desnatado ou semi; o 
leite pode ser em pó, ou não. Acrescente 
mel, baunilha e canela, uma colherinha de 
chá de cada um dos ingredientes citados. 
4. 

Feito desta forma, serve para energias 
sexuais, para trabalhar e para se recuperar 
de uma doença grave ou de um estado de 


fraqueza. 


8. 9. 10. 11. 


Se quiser seduzir, acrescente gotas do seu 
perfume preferido e pétalas de rosa 
vermelha. Se for para conservar o amor, a 
uniáo, pétalas de rosa cor-de-rosa. 

Se quiser abrir os chácaras, desenvolver os 
"dons, 

a sabedoria", pétalas de rosas amarelas. 

Nao ferva as flores. Antes de colocar os 
ingredientes no chocolate, tire um copinho e 
tome, mentalizando seus desejos 

. Coe os residuos e deixe-os na praia ou perto 
de uma árvore frondosa, devidamente 
embrulhados como um presente, escrevendo 
por fora: 


quero, preciso ser atendido. Observações: 


Para saúde - Rafael (Anjo); Obaluaié (Orixá). 
12. Para Sabedoria - Rafael (Anjo); Oxalá 
(Orixá). 13. Para seducáo - Oxum, lemanjá 


(Orixás); Vênus (Deusa do amor). 


14. 

Para casamento - Anael (Anjo do Amor); 
Oxum; Vênus. 

15. 

2. Três rosas brancas, nove lascas de canela 
em casca, nove cravos-da-Índia, uma 
colherzinha de chá de açúcar, três folhas de 
louro. 

Coloque três litros de água para ferver; 


quando estiver fervendo, apague o fogo, 


destampe a panela, deixando sair o vapor; 
depois diga: 

16. 

"Com a água me purifico, com as rosas me 
renovo e ganharei seducáo, encantos, 
harmonia. A canela me perfuma e me faz 
sensual. 

17. 

O cravo-da-Índia completará minha 
sensualidade e me tornará próspera. O 


acúcar me fará doce, 


indulgente. E o louro me fará bem-sucedida 
em todas as realizações. 


18. 


Deixar a infusáo por trés horas. Antes de 
tomar o banho, acenda uma vela para o seu 
Anjo da Guarda. 

19. 

Este banho deverá ser tomado da cabeca aos 
pés, coando-se seus ingredientes, que 
deveráo ser colocados em um saquinho 
transparente e deixados em algum jardim. 
(Náo fazer na Lua Minguante) 

20. 

SEJA FELIZ! 21. 22. 

3. Punhados de: elevante, manjericão, 
colônia, abre-caminho, arruda, alecrim; três 


lascas de canela em pau, sete cravos-da-Índia 


(sem a bolinha), uma folha de louro, cascas 
de macá verde, gotas de alfazema. Colocar 
todos esses ingredientes em água morna 
(aproximadamente trés a quatro litros) 

. Masserar as folhas com as máos, 
mentalizando o que deseja. Coar antes de 
tomá-lo. Este banho serve, principalmente, 
para tirar as energias negativas e para a 
prosperidade. 

4. PARA SE LIVRAR DE FEITIÇOS 

23. 

Tome um banho de arruda, de alecrim e 
jogue pimenta malagueta em volta da casa. 
Pode também tomar um bom banho de 
flores de mimosa, 


24. 


25. 26. 


ou de rosas brancas e guiné, mas náo 
dispense a pimenta. O principal objetivo dos 
florais é despertar o que há de melhor em 
nós. 

BANHO CIGANO PARA O AMOR E 
PROSPERIDADE 

Despetalar trés rosas brancas, um copo de 
suco de uvas verdes, um litro de água 
mineral 

sem gás, trés colheres de chá de acúcar 
mascavo, a mesma quantidade de canela em 
pó. Sete gotas de almíscar, se quiser (eu 
colocaria). 


Tomar este banho as quartas-feiras. 


BANHOS ANGELICAIS 1. Sete gotas de 
esséncia de lírio, ou sete lírios, em trés litros 
de água. 

Deixar em infusáo por quinze minutos e 


tomar. 


Se fizer com as flores, náo se esqueca de 
coar os resíduos para depois deixá-los na 


praca, no jardim ou na beira da praia. 


2. Sete jasmins, ou sete gotas de essencia. 
Proceder como no primeiro banho. 
3. Angélica ou esséncia. Quantidade e 


procedimento iguais. 


Estes trés banhos sáo banhos de paz, de 
purificacáo e de preparacáo para chamar seu 
Anjo. 

4. Sete rosas cor-de-rosa. Despetalar e 
deixá-las em infusáo por sete minutos. 
Colocar sete gotas do seu perfume preferido 
no caso de querer arrumar ou conservar um 
amor, um casamento, uma uniáo espiritual. 
Se for apenas para chamar seu Anjo, ou pedir 
um amor universal, náo precisa colocar 
perfume. 

5. Sete rosas cor-de-rosa, sete gotas de 
baunilha. Coar os resíduos e depois deixá-los 
na praca, praia ou jardim. (Para seduzir 


corretamente, ou seja, sem apelos carnais) 


Observacáo: estes banhos náo devem ser 
tomados depois das 18h. 

6. Para acalmar. Faca um chá de macá, ou 
de péssego, e Acrescente trés rosas brancas 
e trés margaridas igualmente brancas em 
trés litros de água. Se náo quiser fazer o chá, 
use sete gotas da esséncia. Se estiver muito 
aflita, pode misturar os chás ou as esséncias. 
BANHO DE AMOR 1 

Este banho pode ser tomado todos os dias, 
menos na Lua Minguante e na sexta-feira da 
Paixão 

. Em três litros de água morna, coloque sete 
girassóis despetalados com as mãos, e 
quando despetalar, mentalize tudo que 


deseja. 


Acrescente três colherzinhas de café de mel 


e tome do ombro para baixo 


. Se não tiver girassol, a essência serve. 
Ponha dezessete gotas. 

Acenda uma vela rosa e seja feliz. Faça tantas 
vezes quantas quiser, pois este banho 
também é válido para tornar nossa aura leve 
e simpática. Se quiser, pode acrescentar 
louro ou mil- homens; e os rapazes, mil- 
folhas. 

BANHO DE AMOR 2 

Três folhas de louro, três de alecrim e três 
pétalas de rosa cor de rosa, ou cravo branco. 


Peça união, casamento e dinheiro, mas se 


ligue mais no casamento, ou na união, 
especialmente se usar cravo branco. 

BANHO DE AMOR 3 

Trés colheres de sopa de leite (daquele de 
caixa, tipo longa vida), um punhadinho de sal 
(de preferéncia sal marinho), uma pitadinha 
de acúcar, branco, se possível, uma 


colherzinha de 


chá de mel e sete gotas do perfume do seu 
signo, ou do seu Orichá, ou de rosas, ou de 
almíscar, ou um perfume cigano, ou ainda, 
esséncias correspondentes. 

Se quiser, aCrescente sete pétalas de rosa 
cor-de- rosa. Misture tudo em uma jarra de 


vidro transparente e, depois do banho de 


chuveiro, tome este. Quando estiver 
tomando o banho, mentalize o que deseja. 
Se for homem, pingue perfumes a base de 


pinho ou de limáo, ou 


mesmo de cravo. 

BANHO DE AMOR 4 (mocas) 

Dois litros de água, 

sete gotas de essência de cravo, sete gotas 
de essência de jasmim, três folhas de louro. 
Deixar em infusão por sete minutos e, depois 
de 

uma chuveirada, tomar o banho, dizendo 


assim: 


"Louro, cravo, jasmim, preciso de um amor 
sem fim! Louro, cravo, jasmim - São João, 
traz um amor para mim! Pelo Universo, que 
seja assim! Pelo Universo, que seja assim! 
Pelo Universo, que seja assim!" 

(rapazes) 

Para estes, o banho é igual ao das moças, 
trocando somente a essência de cravo pela 
essência de rosas. 

BANHO DE AMOR 5 

Em três litros de água, coloque uma colher 
de sobremesa de açúcar cristal, treze gotas 
das seguintes essências ou perfumes: dama- 
da-noite, nardo, vênus. Treze pétalas de rosa 
amarela e um beijo (beije o seu dedo 


indicador, coloque-o na água, dizendo: "Que 


este beijo dado no meu dedo indicador 


possa, junto com as esséncias e 


com a flor, me apontar um verdadeiro amor. 
Seja o acúcar para adocar e a água para 
purificar”). 

BANHO DE AMOR 6 

Sete gotas de almíscar, sete gotas de 
baunilha, sete rosas vermelhas (medicinais), 
sete cravos brancos, uma folha de louro, trés 
colheres de acúcar, trés colheres de pó-do- 
amor, uma lasquinha de canela em pau, sete 
folhas de dólar verdes, uma colher de dandá- 
da-Costa em pó (opcional). 

Em cinco litros de água fervente, coloque os 


ingredientes citados e deixe em infusáo por 


37 minutos; depois coar e tomar este banho 
do pescoço para baixo. Os resíduos devem 
ser colocados perto de uma árvore frondosa 
ou em um jardim. Pode também deixá-los na 
praia. 

Quando despetalar as rosas e os cravos, deve 
mentalizar o pedido para arrumar um amor. 


O 


acúcar e os dólares: pense em um amor bom 
e rico ou equilibrado financeiramente. O 
louro: no sucesso - "Eu vou conseguir!" 
("Você vai conseguir!"). Dandá-da-Costa e 
pó-do- amor: ninguém vai tirar este amor de 
você. Baunilha e almísca: sedução total - 


ternura e paixão! 


Finalmente, canela: "Só fará amor comigo!" 
("Com vocé!"). 

Acenda uma vela para os Anjos do Amor: 
Anael e Haniel; e outra para Oxum, ou 
Vénus, como preferir, e peca, mentalize o 
que quiser, da forma que quiser. 

No dia anterior, deverá tomar um banho de 
alecrim ou de arruda para limpar a aura, os 
corpos (mental, emocional, espiritual...). 
BANHO DE AMOR 7 (Para noivos e casais que 


se amam muito) 


Em qualquer sexta-feira, antes do meio-dia 
ou depois das 15 horas (mas antes das 18h), 
tomem uma boa chuveirada e, durante a 


mesma, pensem que está escorrendo sobre 


vocés, molhando todos os corpos (físico, 
mental, emocional, espiritual...) a água da 
felicidade, a água que levará todas as 
energias negativas e trará positivas energias 
a cada chuveirada que tomarem todos os 
dias. Se alguma vez faltar a água, depois 
dessas mentalizações diárias, não lhes 
faltarão a compreensão, a alegria, a paz, a 
esperança, o companheirismo, a amizade e 
muito menos o amor. 

Depois, quando der, após a chuveirada, 
tomem um banho de espumas e mentalizem 
que os seus problemas terão a duração das 
espumas. Depois, joguem mais espumas 
sobre vocês e mentalizem que seus sonhos 


serão lindos como as espumas. 


Este é um banho sagrado, muito usado na 
minha tradicáo. Quando fiquei noiva, fiz 
exatamente assim. Este banho pode ser feito 
também por casais que muito se amam e 
que estáo, por isso, eternamente noivos. 
Quando saírem do banho, rezem para Anael 


e Haniel - Anjos amigos das almas gémeas, 


recitando o seguinte mantra: 

"ON KLIN KRON! ON KLIN KRON! ON KLIN 
KRON!" 

BANHO DE AMOR 8 Um banho Mágico, um 
encantamento de amor. Sete rosas cor-de- 


rosa, sete gotas de baunilha e sete gotas do 


seu perfume preferido. Diga: "Mármore! 
Carne! Flor! Vênus! Eu creio!” 

Este banho é poderoso, da especial 
preferência de Oxum, de Vênus, das deusas, 


das flores e 


fadas. As palavras são de Humboldt, um 
sábio, cientista e feiticeiro. 

Atenção: Estes banhos podem ser feitos para 
Oxum (orixá do amor), para Vênus (deusa do 
amor), ou para Haniel e Anael (anjos do 
amor). BANHO DA PAZ 

Quem tiver um terço branco lave-o em água 
com sete pingos de essência de lírio, só serve 
esta essência. Depois, deixe-o perto de um 


copo com água, ou em sua cabeceira, e peça 


a Rainha da Paz (Maria) para lhe trazer a Paz 
e que esta se estenda aos amigos, aos 
vizinhos... e atodo o planeta. Se puder, tome 
banho com a mesma esséncia, colocada em 
trés litros de água. Acenda incensos florais, 
velas brancas e reze a oracáo que segue. 
ORAUAO À SANTÍSSIMA TRINDADE PELA PAZ 
Deus-Pai, dai-nos saúde, alegria, bondade, 


Paz, 


muita Paz, toda Paz, e colocai sobre nossa 
cabeca as rosas da Paz! 

Deus-Filho, dai-nos luz, amor, caridade, Paz, 
muita Paz, toda a Paz, e colocai em nossas 


máos os lírios da Paz! 


Deus-Espírito, dai-nos energia, coragem, 
sabedoria, Paz, muita Paz, toda a Paz, e 
banhai- nos na fonte da Paz! 

Deus-Pai, Deus-Filho, Deus-Espírito, tomai- 
nos sob Vossa Protecáo, envolvendo-nos em 
Vosso Divino Manto, repleto de Todo o 
Poder, de Todo o Encanto! 

E assim, protegidos, envolvidos, nos 
sentiremos 

de verdade pacificados, poderosos, 
iluminados, por toda a Eternidade. 

Que seja assim, que assim seja, ó Trindade 


Santíssima! Ó Santíssima Trindade! 


BANHO PARA AGRADAR OU REENCONTRAR 
A ALMA GÉMEA 


Uma garrafa de champanhe, trés rosas cor- 
de- rosa, sete gotas de baunilha e sete gotas 
do seu perfume preferido. Deixe as rosas em 
infusáo sem despetalar. Antes de tomar o 
banho, retire- as, levando-as depois a praia, a 
um jardim ou a uma igreja, com um bilhete 
para os Anjos Anael e Haniel, pedindo para 
reencontrar, conservar ou agradar a sua 
Alma Gémea. 

BANHOS ESPECÍFICOS PARA HOMOSSEXUAIS 
1. Ferver três litros de água. Quando estiver 
fervendo, apagar o fogo e colocar um pouco 
de salsão, três folhas de louro e algumas 
folhas de mil-homens. Mentalizar os pedidos, 
coar os resíduos e deixá-los na beira da praia, 


pedindo a Oxum para ajudá-lo. 


Observação: Sendo mulher, em lugar de mil- 
homens, substitua por cravo branco ou 
vermelho. 

2. Ferver três litros de água com três lascas 
de canela, três cravos-da-Índia e apagar o 
fogo quando a água estiver fervendo. 
Acrescentar trés folhas de louro, um 
punhado de salsáo, mil- homens (trés, cinco, 
sete... folhas) e duas colherzinhas de chá de 
pó-do-amor. Misturar bem com uma colher 
ou pá de madeira. 

3. Coloque a água para ferver e, quando 
estiver fervendo, apague o fogo. Coloque 
mangericáo, orégano, louro, rosa branca, 


alecrim, e tome depois do banho de 


chuveiro, de preferéncia nas Luas Nova e 
Crescente. 

Obs.: Este banho serve também para 
prosperidade. Proceder conforme as 


indicações do primeiro banho. 


Quando tomar qualquer banho esotérico, 
acenda sempre incenso, uma vela para o seu 
Anjo da Guarda, cor-de-rosa, e uma vela para 
o Anjo, o Orixá, o Santo... a quem você 
recorrer. 

MAIS UM PARA A PROSPERIDADE Abre- 
caminho, 

erva-tostão, pára-raio e patchouly. Coloque a 
água para ferver e quando estiver fervendo, 


apague o fogo, coloque as referidas ervas e 


deixe em fusáo. Quando estiver a água 
morna ou fria, tome o banho da cabeca aos 
pés. 

TALCO ESPECIAL PARA QUEM DESEJA 
ARRUMAR NOIVO OU NAMORADO 

PARA CASAR, JUNTAR... 

Em um pote de louca, ou de porcelana, 
colocar uma boa quantidade de talco, folhas 
de oliveira e pétalas das flores do bouquet 
de uma noiva. 

Guardar por sete dias e usar sempre que 
quiser pedir um namorado, ou quando for 


encontrá-lo. 


Quando estiver colocando o talco, pedir aos 


anjos do amor, ou a Oxum (isto depende de 


sua preferéncia). Poderá pedir também a 


Santo António. 


BANHO NATURAL — são banhos que 
realizamos em sítios energéticos onde as 
energias estão em abundância. Neste caso, 
não precisamos nos preocupar em não 
molhar os chacras superiores (coronário e 
frontal) localizados na cabeça. Aliás é uma 
ótima chance de naturalmente tratar da 
“coroa”, claro que se realizados em locais 
livres da poluição. 

Dentre eles podemos destacar: 

Banho de mar: Ótimo para descarrego e para 


energização — importante ser realizado em 


mar com ondas. A energia salina do mar 


“queima” as larvas e miasmas astrais. 


Banho de cachoeira: Com a mesma funcáo 
do banho de mar, só que executado em 
águas doces. A queda d'água provoca um 
excelente “choque” em nosso corpo, 
restituindo as energias ao mesmo tempo em 
que limpamos toda a nossa aura. 

Banho solar: É todo banho tomado durante o 
dia, mesmo que esteja nublado (sem sol). A 
energia solar vitaliza e energiza, pois o sol 
fornece o “Prana” que alimenta nossa alma. 
Banho lunar: É todo banho tomado à noite, 


desde 


que a Lua esteja descoberta (náo pode haver 
nuvens). Sáo os banhos que apresentam um 
aspecto magnético, frio, úmido e calmante. 
Sei que parece estranho falar em “banho 
solar’ e “banho lunar”, mas a idéia aqui é se 
colocar sob o sol ou a lua com serenidade, 
consciente da intensa energia natural 


direcionando-a para o 


chacra coronário. É imaginar uma espécie de 
funil sobre a cabeca e permitir a entrada do 
forte magnetismo do sol ou da lua deixando- 
o percorrer o corpo com naturalidade e 
espírito de agradecimento. Sáo apenas 
alguns minutos (15) de concentracáo leve, de 


respiração pausada e serenidade interna 


para se beneficiar dessa imensa energia, para 
sentir as melhoras internas e externas em 
todos os sentidos. 

Características de algumas ervas 

Para banhos e ou defumações com várias 
finalidades (Fonte: Artigos de Adriano 
Camargo, publicados no Jornal de Umbanda 
Sagrada e no blog dele): 

Arruda: Ótimo protetor astral, desagrega 
larvas 

astrais e energias enfermiças. Quebra as 
formações energéticas negativas resultantes 


de 


acúmulos de pensamentos negativos e de 


atuações do baixo astral. 


Alecrim: Desagrega energias enfermicas, 
limpa e purifica o ambiente, criando uma 
“esfera” de proteção; boa contra obsessão; 
afasta a tristeza. Alfazema: Ajuda a equilibrar 
nossas energias, limpa e purifica o ambiente 
trazendo a paz e harmonia. 

Anis-estrelado: Atua melhorando nosso 
humor; 

desperta a intuição; torna o ambiente 
agradável e desagrega energias negativas. 
Absinto — Losna: Em banhos,ela desagrega 
fluidos negativos. Na defumacáo, afasta 


influéncia negativa. 


Alho (casca): Desagrega as energias negativas 
de ordem sexual, protege contra influéncias 


negativas e purifica o ambiente. 


Artemísia: Quebra as correntes de 
pensamentos negativos e traz proteção. 
Bambu: Contra influências negativas. 

Botões de flor de laranjeira: Para o amor. 
Camomila: Calmante, contra depressão e 
ansiedade. 

Cana-de-açúcar (palha e bagaço): Dá força e 
vigor para enfrentar as situações do dia a dia. 
Canela: Condensador de fluidos benéficos, 
destrói miasmas astrais; afrodisíaco; atrai a 


prosperidade. 


Cebola (casca): Desagrega energias negativas 
de ordem sexual; afasta fluidos indesejados. 
Capim limáo / Capim Santo: Bom para 
acalmar e trazer bons fluidos. 

Cravo: Afrodisíaco, estimulante, aumenta o 


magnetismo pessoal e atrai a prosperidade. 


Eucalipto: Desagrega as energias negativas e 
enfermicas, renova nossas energias, equilibra 
o emocional. 

Erva Doce: Acalma e harmoniza o ambiente, 
desagregando energias enfermicas e nocivas. 
Girassol (folhas): Excelente condensador de 
fluidos positivos; ajuda a agucar a intuicáo. 


Guiné: Quebra formas-pensamento baixas e 


ajuda na comunicação com os bons espíritos. 
Bom contra obsessões de natureza sexual. 
Hortelã: Bom para proteção e contra o 
desânimo. 

Ipê amarelo: Para harmonizar ambientes. 
Laranja (flor, folhas e casca): Estimula o amor 
nos tornando mais atraentes; também torna 
o ambiente mais agradável e “leve”. 

Levante: Bom para proteção e abertura de 
caminhos. Limão (casca): Queima os fluidos 


negativos e enfermiços. 


Lírio: Bom para nos tornar mais puros, 
simples e humildes; estimula nosso lado 


compreensivo e amoroso. 


Louro (“a folha do sacerdote”): Excelente 
para agucar a intuicáo e para a prosperidade. 
Macá (folhas, flores e casca): Desperta nossa 
sensibilidade ao amor e aumenta nosso 
poder magnético de atrair o que nos agrada. 
Malva: Acalma e desperta a sensibilidade. 
Manjericáo: Ótimo para tirar as energias 
negativas, trazer vida ao ambiente e as 
pessoas; aumenta o magnetismo pessoal; 
atua contra a depressáo e ansiedade. 
Maracujá (flor): Para fortalecer nossos lacos 
de amizade. 

Melissa: Acalma os ánimos e nos torna mais 
alegres; limpa e sutiliza o corpo astral. 


Morango 


(folhas e fruto): Desperta o prazer em todos 
os sentidos. 

Noz moscada: Aguca a intuicáo, ajuda na 
comunicacáo astral e é boa para a 
prosperidade. Poejo: Ótima para proteção e 


para acalmar os ánimos. 


Pitanga (folhas): Prosperidade e protecáo. 
Patchuli: Bom para o amor, a prosperidade e 
a intuicáo, fortalecendo o magnetismo 
pessoal. Salsa: Usada para a proteção, afasta 
a negatividade. 

Sálvia: Considerada a erva da saúde, serve 
para limpeza, proteção e intuição. 

Rosa branca: Desperta o amor à 


espiritualidade. 


Rosa vermelha: Desperta a paixão. 
Rosa cor-de-rosa: Desperta o amor maternal, 


filial e fraternal. 


Roma (casca e flores): Utilizada para a 
prosperidade, protege contra as emanações 
provindas da inveja e do ódio. 

Orquídea: Utilizada para a prosperidade, 
protege contra as emanações provindas da 
inveja e do ódio. 

Observação de Adriano Camargo: Ao 
trabalhar com as essências das ervas, banhos 
ou defumação, estamos entrando em um 
universo vegetal que vai além da matéria. 
Assim como não somos apenas carne e as 


divindades não são apenas arquétipos, as 


plantas também possuem um “espírito 
vegetal” que as anima e tém seus respectivos 
génios e divindades guardiás responsáveis 
pela forca vegetal*. Portanto, ao trabalhar 
com ervas, entre em contato com estes 
espíritos, gênios e guardiões vegetais 
pedindo sua licença e sua força para 


realizarmos nossa 


tarefa. Dentro do conceito de divindades 
podemos recorrer a Oxóssi como Guardião 
do reino vegetal e a Ossain como gênio deste 
reino e da cura pelas ervas. 

* Comentário José Alencastro: Essa força 
ou espírito vegetal é aquilo que Ramatís 


chama de eterismo vegetal, uma energia 


etérica que envolve as plantas e ervas, que 
náo está "incorporada" na planta ou na erva, 
mas que é fruto da vibracáo de centelhas 
espirituais em estágio evolutivo anterior ao 
reino animal e por consequencia tambem 
anterior ao reino elemental e humano. Essa 
vibracáo é o chamado ectofitoplasma 
(ectoplasma vegetal), da mesma forma que 
existe o ectoplasma mineral, animal e 
humano. Um livro excelente sobre esse 
assunto é "Um Fluido Vital chamado 


Ectoplasma” de 


Mathieu Tubino, químico e professor da 
Unicamp, pela editora Lachátre Receitas de 


Banhos e Defumação 


Para depressáo e purificar a aura: Salsinha, 
anis- estrelado e alecrim. 

Acabar com os males e desagregar energias 
negativas: Banho de cerveja. 

Prosperidade financeira: Salsinha com noz- 
moscada 

Para ajudar no comércio: Alecrim, abre- 
caminho, hortelá, levante, girassol, cana, 
acúcar mascavo. (Fazer banho, defumacáo e 
passar no cháo do escritório ou loja.) 

Para o amor: Anis-estrelado, caléndula, rosa 
vermelha, patchuli, malva branca e jasmim. 
Para atrair a sorte: Milho de galinha, abre- 


caminho, café e acúcar mascavo. 


Purificar o espírito e fortalecer o mental: 
Levante, alecrim e hortelá. 

Para a saúde, ajuda a fortalecer pessoas 
debilitadas: Banho de leite com levante (feito 
as tercas e quintas feiras). 

Para prosperidade: Pó de café, acúcar, louro, 


manjericáo, folha de pitanga, hortelá. 


Para descarga forte: Folhas de eucalipto, 
casca de alho, palha ou bagaco de cana 
(seco), folha de bambu, folha de pinháo roxo. 
Para descarga de energias sexuais densas: 
Cravo, canela, casca de alho roxo, erva- doce, 
casca de limáo. 

Para cansaco ou depressáo: sementes de 


girassol, semente de imburana, anis- 


estrelado. (Exercícios respiratórios ajudam 
muito. Deixar no ambiente o preparado com 


essas ervas, de modo que o 


vapor fique no ar; respirar com calma, sem 
pressa e sem esforço.) 

Contra a insônia: Pétalas de rosa, erva- 
sândalo, hortelã e cravo da Índia. 

Para afastar a obsessão e alcoolismo: Alho, 
salsão, arruda, guiné, espada de São Jorge, 
folha de fumo, folha de mangueira, levante e 
cipó mil-homens 

Para abrir caminhos: Açucena, agrião, angico, 
aroeira e espada de São Jorge 

Para ajudar no desenvolver da 


espiritualidade: 


Jasmim, anis-estrelado e alfazema. As ervas 
acima servem para banhos e defumações. 
Para defumar, as ervas precisam estar secas. 
DEFUMAUAO para prosperidade: Noz 
moscada, cana, incenso (resina), folha de 
louro, canela em pó, arroz com casca e 


alfazema 


DEFUMAUAO para descarrego de energias 
pesadas: Manjericão, alecrim, mirra (resina), 
alfazema e arruda. 

Obs.: O incenso e a mirra são resinas e 
servem apenas para defumação. NÃO se usa 
resina para banhos.) 

BANHOS PARA VÁRIOS FINS 


Banho de limpeza 


Para momentos de sobrecarga emocional, 
depois de discussões ou quando os 
pensamentos negativos são muito 
recorrentes. 

Mil-em-ramas 

Tem efeito tónico, revitalizante, digestivo. 
Como uma esponja, absorve as energias 
negativas. 

Arruda - No caso dos banhos, náo tem 
função 

medicinal, mas age como protetora e 
purificadora do corpo e da mente. Libera 


inveja, mau-olhado e negatividade. 


Guiné - Também ajuda na limpeza energética 
e deve-se usar poucas folhas na mistura. 
Alfazema 

- _ Tem efeito antidepressivo, anti-séptico 
calmante e relaxante. 

Ajuda a limpar o astral e traz tranquilidade. 
Malva - Calmante, evoca proteção e equilibra 
as emoções. 

Hortelã - É adstringente, analgésico, 
antidepressivo e anti-séptico. Purifica, 
protege, atrai amor e saúde. 

Mentalização: imagine que você está 
embaixo de uma cachoeira ou num rio 


cristalino. Pense 


que a água está levando embora tudo o que 
o impede de prosseguir na vida com calma e 
alegria. 

Banho para o amor 


7 pedaços de maçã - Fruta doce e suculenta. 


4 sementes de maçã - Para que a afetividade 
e a vida a dois germinem. 

4 pedaços de canela em pau - Afrodisíaco. 3 
rosas vermelhas - Flores da paixão. 

Jasmim - De perfume doce, protege o 
casamento e o namoro e preserva a 
individualidade dos parceiros, para que a 
união seja harmoniosa. 

Opcional: na banheira, acrescente 15 gotas 


de óleo essencial de ilangue-ilangue, 


afrodisíaco. Envolva tudo num saquinho de 
croché, simbolizando o cuidado e a 
delicadeza da relacáo. Amarre com fita 
vermelha e coloque na banheira com água 
quente. 

Ou deixe o saquinho em infusáo em 2 litros 
de água e jogue no corpo, ao final do banho. 
Mentalização: pense na pessoa amada junto 
de você, nas muitas maneiras de trocar afeto 
com ela. Firme a intenção de que a relação 


seja 


construtiva, de forma que cada um 
mantenha sua individualidade. 


Banho de acolhimento 


Para momentos de perda, de grande 
caréncia afetiva ou quando haja a 
necessidade de colo e compreensão 
incondicional. 

Camomila - Calmante e sedativo, alivia a 
tensão pré-menstrual. Erva associada a 
abundância, amor, purificação e proteção. Se 
não tiver flores secas ou frescas, use 15 gotas 
de óleo essencial de camomila para cada 8 
litros de água. 

Melissa - É calmante, analgésico, regula a 
pressão arterial, fortifica. Desperta a doçura 
e proporciona conforto, sono tranquilo, 
acolhimento maternal. 

Mirra - Purificador, revitalizante, calmante e 


estimulante. Ajuda a expressar seus dons e a 


perceber os aspectos sagrados do cotidiano. 
Faz vibrar a compaixão e seda o medo de 
mudanças. Mentalização: imagine que você 
está no colo de alguém muito querido e que 
essa pessoa (pode ser a mãe, a avó ou outra 
figura materna) o recebe de braços e coração 
abertos, sem julgar ou questionar o que 


causa o sofrimento. 


Banho relaxante 

Para tensão, dores musculares ou após fazer 
muito esforço físico, como no caso dos 
atletas. Tomilho - Relaxante muscular, 


digestivo, regulador intestinal, bronco 


dilatador. Purifica as energias e desperta as 
boas vibrações. 

Arnica -Antiinflamatório, sedativo, relaxante 
muscular. Energeticamente, traz clareza e 


ativa a prosperidade. 


Erva-baleeira - Tem propriedades 
antiinflamatórias e é considerada uma erva 
de proteção. 

Sal grosso - Adicione às ervas 2 colheres de 
sopa de sal grosso, para banho de imersão, 
ou 1 colher de sopa, para a infusão. 
Mentalização: enquanto está na banheira ou 
no chuveiro, imagine que as tensões e 


cobranças do cotidiano estão se dissolvendo, 


que todo o corpo está relaxando e que vocé 
terá um descanso profundo. 

Banho energizante 

Para desánimo, depressáo leve, cansaco, 
falta de energia física. 

Alecrim - Antidepressivo, analgésico, 
estimulante 

e digestivo. Traz proteção, amor, purificação, 


saúde. 


Manjericão - É relaxante, antigripal, 
fortificante. Desperta perdão e clareza. 
Malva - É calmante e cicatrizante. Protege as 
emoções. 

Sálvia - Estimula a digestão, é antidepressiva. 


Fortalece a saúde. 


A 

Canela (use no banho 3 pedacos de canela 
em pau. Ou em pó, 1 colher de sopa rasa) - 
Tem efeito tónico e revigorante. 
Observação: em caso de problemas renais, 
evite usar a canela. 

Mentalização: imagine que os raios de sol 
estão 

penetrando em seu corpo através do plexo 
solar (localizado na boca do estômago). Com 
os pés bem apoiados, pense que sua energia 
está sendo renovada, que a vontade e o 


desejo estão ressurgindo em todo seu ser. 


Paz e Harmonia Banhos Perfumados: 


Banho pra começar o dia - refresca e revigora 
1 gota de o.e. de hortelá pimenta 

4 gotas de o.e. de bergamota 

Banho pra dormir - relaxa para o sono 1 gota 
de 

o.e. de camomila 

4 gotas de o.e. de lavanda 

Banho afrodisíaco - náo precisa dizer nem 
pra que... 1 gota de o.e. de ylang-ylang 

4 gotas de o.e. de sândalo 

1 gota de o.e. de jasmim Adverténcias: 

Na presença de gravidez, pressão alta, 
problemas respiratórios, circulatórios, 
sensibilidadecutânea e doenças graves, 
consulte o aromaterapeuta antes da 


aplicação. 


Alguns dos óleos descritos possuem contra 


indicações. 


BANHO DE ERVAS 

Todos nós temos ao redor do nosso corpo 
físico um campo eletromagnético, composto 
por corpos sutis, que se denomina aura. 

As auras das pessoas e dos lugares 
funcionam como antenas que recebem e 
enviam mensagens entre si, que são 
decodificadas através da nossa intuição. 
Quando passamos por situações estranhas, 
energias desequilibradas se agregam à nossa 
aura e permanecem lá por muito tempo 


provocando doenças. 


Quando tomamos um Banho de Ervas 
limpamos a nossa aura fazendo com que ela 
volte a funcionar normalmente e 


harmonizando os 


nossos chakras que são túneis por onde 
entram as energias no nosso corpo físico. 
Cada planta tem características próprias que 
interagem com as nossas energias 
provocando as mudanças necessárias. As 
ervas podem limpar, energizar, melhorar 
nossa auto-estima, tirar nosso cansaço, etc... 
Para fazer o banho, devemos olhar a relação 
de ervas e propriedades que segue abaixo e 
escolher aquelas que se adequadam à nossa 


situação. 


Depois, pegue um punhado de cada erva e 
faca um chá com elas. Coe numa jarra e após 
tomar um banho normal, jogue o chá do 
ombro pra baixo. As ervas podem ser 
misturadas e o resultado será melhor se 


usado número ímpar de ervas. 


O Sal grosso pode ser usado como banho de 
limpeza mas é preciso que se tome um 
banho de ervas logo após. 

BANHOS ESPECÍFICOS 1 

Descarrego: quando nos sentimos muito 


irritados ou extremamente desanimados 


- 3 galhos de arruda 


- 3 galhos de guiné 


- 3 galhos de alecrim 

- 1 espada de São Jorge 

- | 1 folha de comigo-ninguém-pode - fumo 
de corda 

- palha de alho Abre Caminho: 

Quando queremos mudar alguma coisa na 
nossa vida - 7 folhas de loro 


- _ 7 galhos de manjericão 


- 7 sementes de girassol 

Tirar Mágoas: quando não conseguimos nos 
livrar de uma tristeza 

- 1 maçã cortada em 8 partes - 1 colher de 
açúcar 


Fraqueza : quando nos sentimos sem forças 


- 3 folhas de cenoura - 3 galhos de arruda - 
3 rosas vermelhas 

Densidades Acumuladas: quando sentimos 
dor 


nas costas 


- folhas de pêssego ou limão - guiné 

- palha de alho Aumentar a Auto-Estima 
-  caléndula 

- anis estrelados - manjericão Banhos 
Específicos 2 Prosperidade: 


- alpiste 


- folha de louro - manjericão Banhos da 


Felicidade 


Esses banhos váo te ajudar a ter mais 
felicidade, mas lembre - se faca sempre esses 
banhos com carinho, mente serena, corpo 
tranquilo, sem stres. 

Junte em 3 litros de água morna 7 
pétalas de rosas vermelhas bem perfumadas, 
7 rosas brancas, 3 galhos de manjericáo, 3 de 
alecrim, 3 gotas do seu perfume preferido. 
Coe tudo, e tome um banho com essa água e 


se seque naturalmente. 


Banho para atrair felicidade 
Junte um punhado de açúcar, 5 pétalas 
de rosas brancas secas e uma palma de são 


Jorge em 3 litros de água já fervida, deixe 


esfriar e depois de coar, junte algumas gotas 


de seu perfume 


preferido e um punhado de sal grosso, joque 
do pescoco pra baixo. 
Banho para atrair felicidade 

Coloque um pouco de alecrim, arruda, 
malva rosa, malva branca, manjericáo, 
vassourinha e manjerona, pique em pedacos 
bem pequenos lave tudo em água corrente e 
coloque em 3 litros de água fervida, abafe 
tudo, quando estiver morno coe e após 
tomar seu banho habitual jogue no seu corpo 
e acenda uma vela branca oferecendo ao seu 
anjo de guarda. 


BANHO REVITALIZANTE 


Num dia de lua minguante 3 litros de água 
uma folha de espada de sáo jorge 


arruda - macho arruda - femea guiné 


rosas brancas quebratudo aguapé hortelá 
Ferva tudo, coe e faca o banho antes de se 
deitar. Recolha o que sobrar desse banho e 
jogue no jardin. Esse banho só pode ser feito 
por mulheres. 


Banho para desanuviar a mente 


meio maco de Sálvia nove folhas de louro 
nove galhos de manjericáo 

três colheres de sopa de cravo (em po éo 
ideal) Ferver o louro com o cravo até que a 


água tonalize de amarelo, deixe esfriar e 


coloque numa bacia específica para banhos, 
macerando entáo as ervas frescas até que se 


parecam 


oxidadas (fiquem esmagadinhas, escuras). 
Deixe em exposicáo ao luar, e acrescente 
uma peca de ouro, retirando no dia seguinte 
e tomando o banho da cabeca aos pés. 
Importante: 

Devolva todo o material utilizado a natureza, 
deixando aos pés de uma árvore ou 
enterrando, a mesma que ofereceu parte de 
si com amor, agradece. 

Banho cigano para atrair um amor 

Este banho deve ser feito em noite de lua 


Cheia... Ingredientes: 


-  amor-agarradinho 

- alfazema (erva ou essência) 

- mel 

- pétalas de rosas vermelhas e amarelas- 
uma maçã Tome seu banho normal de 


higiêne. 


Prepare este banho fervendo 2 litros de 
água, quando levantar fervura desligue e 
coloque os ingredientes, tampe por 15 m. e 
deixe amornar na temperatura desejada p/ 


jogar no corpo da cabeça p/ baixo. 


Banhos mágicos Para atrair o Amor 2 litros 
de leite 


4 colheres de mel 


1 macá vermelha ralada 2 pauzinhos de 
canela Ferva o leite e acrescente os demais 
ingredientes. Deixe esfriar. Coe e use após o 
banho higiênico, da cabeça aos pés. Cubra a 
cabeça com uma toalha e vista-se sem 
enxugar-se, ou coloque um roupão. 

Para Paixão 


1 maçã vermelha ralada 


1 maço de salsa fresca 4 litros de água 
mineral 

4 colheres de mel de flor de laranjeira 

No primeiro dia da lua cheia, coloque a água 
numa vasilha grande e acrescente os demais 
ingredientes. Coloque a vasilha num local 


onde possa receber o frescor da noite e a luz 


da lua cheia. Na manhã seguinte, coe a 
mistura e utilize- a, após o banho habitual, 
da cabeça aos pés. 

Cubra a cabeça com uma toalha e vista-se 
sem enxugar-se, ou coloque um roupão. Os 
homens devem retirar a salsa e utilizar o 
banho apenas com os outros ingredientes. 
Para Fartura e Prosperidade 4 litros de água 


mineral 


6 paus de canela pequenos 


1 colher de chá de noz moscada ralada 


6 folhas de louro 


1 colher de sopa de erva-doce ou funcho 6 
moedas douradas ou uma peca de ouro 
Pétalas de rosa amarela 

Num dia de lua cheia, ferva a água e 
acrescente os demais ingredientes, exceto as 
pétalas da rosa amarela. Coe. Guarde as 
pecas de ouro e as moedas. Deixe esfriar e 
antes de utilizá- lo, acrescente as pétalas de 
rosa. Tome o seu banho habitual e utilize a 
mistura derramando- a generosamente da 
cabeça 

aos pés. Cubra a cabeça com uma toalha e 
vista- se sem enxugar-se, ou coloque um 
roupão. 


Banhos mágicos 


Para Sorte e Harmonizacáo 4 litros de água 
mineral 

2 colheres de sopa de óleo de amêndoa 
para O 


corpo 10 gotas de esséncia de rosas 


Pétalas de rosa branca, lírio e angélica 1 
quartzo branco bruto 

1 quartzo rosa bruto 1 citrino bruto 

1 ametista 

Numa noite de lua crescente, coloque todos 
os ingredientes numa vasilha grande e deixe- 
a num local onde possa receber o frescor da 


noite e a luz da lua. 


Na manhá seguinte, após o banho higiénico, 
banhe-se na mistura, comprimindo as 
pétalas de rosa sobre a pele do corpo. Náo se 
enxugue. 

Vista-se com um roupáo e enrole uma toalha 
nos cabelos. Vista-se com roupas claras. 

Para Protecáo Espiritual 

10 ramos de alecrim fresco, sem os galhos 30 


gotas de esséncia de verbena 


1 punhado de sal grosso 4 litros de água 
mineral 

Ferva a água, desligue a chama e coloque os 
ramos de alecrim e o sal grosso. Deixe 
esfriar. Macere o alecrim com as máos, como 


quem esfrega uma roupa. Antes de utilizar o 


banho, acrescente as gotas de verbena. 
Banhe-se do pescoco para baixo e deixe a 
água secar naturalmente ou use um roupáo. 
Duas horas depois, tome uma chuveirada, se 
estiver sentindo um sono anormal. 

Para afastar o mau olhado ou quebranto 3 
litros de água mineral 

1 garrafa de cerveja clara 

Misture a cerveja com a água e banhe-se da 
cabeca aos pés, após o banho higiénico. 
Enrole uma toalha na cabeca e vista-se sem 


enxugar-se. Para retirar a negatividade 


4 litros de água mineral 2 punhados de sal 
grosso 

2 dentes de alho roxo cortados em cruz 5 
galhos 

de arruda macho 

5 galhos de arruda fémea 

Ferva a água com os dentes de alho 
cortados. Quando a água estiver morna, 
acrescente a arruda, tratando de macerá-la, 
até que esteja totalmente desfeita. Misture o 
sal. Deixe esfriar e coe. Use do pescoco para 
baixo, após o banho habitual. Passadas duas 
horas, tome uma chuveirada de água 

morna ou fria. Faca na lua minguante. ' Dicas 


Importantes Para Os Banhos ; 


1 -Os banhos devem ser acompanhados de 
preces pessoais espontâneas e sinceras. 
Peça. Converse com Deus e com seus 


protetores 


espirituais. Os resultados são fantásticos. Se 
desejar, acenda uma vela branca para o seu 
anjo da guarda. 

2 -As flores e ervas frescas não devem ser 
fervidas. O valor energético das mesmas se 
perderá. 

3 -Caso não consiga flores e ervas frescas, 
você pode usá-las secas. Neste caso, poderá 
colocá-las em água fervente e abafá-las. 


Evite fervê-las. 


4 -Se estiver sentindo frio, acrescente ao 
banho, já preparado, uma quantidade de 
água mineral quente. 

5 -Os resíduos dos banhos devem ser 
devolvidos à natureza. Coloque os resíduos 
num jardim ou no mar. Não se joga no lixo 
flores e ervas utilizadas em banhos 
energéticos, pois, se forem devolvidas à 


natureza, servirão como adubo. 


6 -Na verdade não existe mal algum em 
jogar uma mistura de sal grosso e água na 
cabeça. 

Afinal de contas, nós não tiramos a cabeça 
para entrar no mar, onde há maior 


concentração de sal que nos banhos de 


limpeza energética. O que causa desconforto 
e cansaco é manter o sal no corpo por muito 
tempo. Por isso, trés horas após um banho 
com sal grosso, banhe-se apenas com água, 


caso use o banho da cabeca aos pés. 


7 -Banhos preparados com ervas como 
arruda, comigo-ninguém-pode, espada-de- 
sdo-jorge e pára-raios não devem tocar a 
cabeça. Podem causar cansaço, letargia, 
dores e insônia. Evite-as. BANHOS 

Em todas as tradições místico-esotéricas, os 
banhos são indicados como poderosos 


auxiliares 


nos processos de cura e equilíbrio de energia 
do nosso corpo. 

O banho feito com lírios brancos e rosas 
brancas, por exemplo, acalma e restaura a 
paz espiritual. Banhos com mel ajudaram 
adocar o temperamento e com camomila 
propiciam bons sonhos. Para o cansaco e a 
tensáo do dia, faca um escalda-pés com 
melissa e se sentirá relaxado. 

Banho espiritual: 

Em uma jarra de vidro limpa misture: 

1 xícara de água do mar ou de água morna 
mineral. 1 colher de sopa de sal grosso. 

1 xícara de vinagre de maçã. 

Coloque essa mistura na banheira com água 


pela metade e banhe-se por 5 minutos com 


um mínimo de três imersões completas. Reze 
para a libertação de qualquer energia 


negativa a seu 


redor ou para se libertar de qualquer 
influência negativa ou preocupação que 
possa sentir. 

Banho da prosperidade Misture: 

1 xícara de chá de canela moída em 4 


xícaras de chá de salsa. 


Divida a mistura em 5 partes iguais. 
Tome 5 banhos nos 5 primeiros dias da 
semana. Se tiver banheira, fique em imersão 


na água por 8 min, pedindo melhora 


financeira. Mas náo exija nada, confie na 
sabedoria e generosidade do universo. 
Água do banho do Amor 

Misture dentro de um pires feito de barro 
Água da fonte, descansada sob a primeira 


fase da Lua crescente e da Lua cheia. 


Uma porcáo de alfazema, alecrim e rosas 
vermelhas. 

Use sempre depois do banho ou durante, se 
possível junto com a pessoa amada, é uma 
água muito poderosa e pode usar numa 
poção, receita ou no que sua intuição lhe 
desejar! 


Água após o banho 


2 colheres sálvia trituradas 1 copo de 
álcool de cereais 

Deixe ficar por um mês e depois passe por 
uma peneira. Junte 5 gotas de alfazema. 
Use sempre após o banho. Colônia de 
Alecrim 

Misture em 112 litro de álcool de cereais 2 
gotas de essência de alecrim 2 gotas de 
bergamota 

2 de cidra 


2 gotas de essência flor de laranjeira 


Deixe ficar pelo menos por 7 dias 
consecutivos, e coloque em um vidro. Use-o 
em momentos de bem estar, como em uma 


festa por exemplo. 


magia do dia 

1 litro de água mineral 

pétalas de uma rosa branca petalas de uma 
cor- de-rosa 

sete pedacos de canela em casca sete cravos- 
da- índia 

um punhado de acúcar-cristal. 

Num caldeirao ferver, desligue o fogo e 
tampe por uns dez minutos. Quando a 
infusáo amornar, despeje-a no corpo, do 
pescoco para baixo, depois de tomar seu 
banho habitual. Deixe secar naturalmente, 
sem usar toalha, e vista-se com roupas de 
cor clara. 


Magia do dia - Para ficar mais atraente 


Numa noite de Lua crescente ou cheia, colha 
sete margaridas e deixe-as em algun lugar 
até que elas murchem. Entáo, coloque as 
flores numa panela com meio litro de água 
mineral. Leve ao fogo e, quando começar a 
ferver, retire a poção do fogo e deixe esfriar, 
com a panela tampada. 

Mergulhe um sabonete novo no líquido e 
aguarde quinze minutos. A seguir, retire o 
sabonete e jogue fora a poção. Tome um 
banho com esse sabonete e em seguida 
enterre-o num jardim. A espuma com a 
magia das flores e do luar vai tornar você 
irresistível. 


Banhos purificadores - 1º Parte 


Banhos purificantes ajudam a elevar o astral 

(ideal para ser feito no ano novo): 

Estudados pela aromaterapia, os banhos sáo 
uma técnica milenar e - dizem - podem atrair 
bons fluídos e purificar. Por isso, que tal 


comecar O 


ano novo em alto astral, livre dos 
"encostos"? "Na aromaterapia os banhos em 
geral demoram uma hora e são verdadeiros 
rituais”, diz O psicoterapeuta corporal 

Marco Spivack. Estes banhos são à base de 
óleos essenciais e, segundo Spivack, servem 
para relaxar, energizar, emagrecer e 
refrescar, entre outras coisas. Podem ser 


realizados em clínicas especializadas, 


balneários e até em casa. "Há banhos para 
quem quer se preparar para as festas de final 
do ano", frisa o terapeuta corporal Zheca 


Catáo. 


Spivack sugere o que ele chama de Banho 
Ritual de Purificacáo, com óleos de alecrim, 
canela, mirra, olíbano e sal grosso. O banho é 
realizado num ofuró individual, de madeira, 
com óleos essenciais. O local é iluminado por 


velas e na 


água sáo jogadas pétalas de rosas. Antes de 
comecar o banho, a pessoa toma uma ducha, 
depois entra no ofuró e permanece lá por 20 


minutos. 


Banhos purificadores - 2º Parte 

"No Japão a temperatura da água do ofurô é 
elevadíssima, a 43 graus, mas isso é contra- 
indicado para cardíacos e hipertensos. Por 
isso, no Brasil a faixa de temperatura é entre 
os 28 e 32 graus, o que não oferece contra- 
indicações”, frisa. A pessoa sai do ofurô e 
deita-se numa espreguicadeira. "Este banho 
é um ritual de desapego, uma associação de 
purificação, para receber o ano novo de 
braços abertos. Na espreguiçadeira, a 
temperatura do corpo vai se equilibrando e a 
pele vai metabolizando os óleos. O alecrim 
afasta as energias negativas e é estimulante; 


a canela, segundo o Feng Shui, 


costuma atrair dinheiro e é afrodisíaca; O 
olíbano é equilibrante; e o sal grosso é 
relaxante, purificante e afasta energias 
negativas”, explica. Você pode realizar este 
banho em sua casa, de preferência numa 
banheira. 

Zheca Catão explica que quem quer ficar 
animado durante as festas pode preparar um 
banho com óleo de alecrim e cítricos. Já para 
aqueles que querem cuidar do lado 
espiritual, diz, o banho mais indicado é o 
com óleo de olíbano. "Um ótimo banho para 
elevar o astral é feito com uma mistura dos 
óleos de geránio e laranja, ele equilibra a 
oleosidade da pele, e proporciona sensação 


de bem-estar”, destaca. 


Para preparar os banhos em casa, Catáo 
ensina que primeiro deve-se encher a 
banheira, depois adicionar os óleos 
essenciais misturados ao leite. "Como o óleo 


náo se mistura com água, o certo é 


recorrer a um emoliente, no caso o leite”, 
explica. Coloca-se dois dedos de leite num 
copo com no máximo dez gotas de óleo no 
total. Se for adicionar dois óleos, por 
exemplo, o terapeuta recomenda colocar 
cinco gotas de cada. Coloca- se a mistura na 
água e o banho está pronto. No caso do 
chuveiro, o jeito é preparar o mesmo banho, 
só que em um balde grande, obedecendo a 


receita do banho na banheira. 


Só que há uma diferenca: o banho de balde 
deve ser feito depois do banho normal e na 
posição vertical, literalmente vertendo o 
líquido sobre a cabeca ou somente nos 


ombros - como preferir. 


BANHOS DE ERVAS, PLANTAS, FLORES 
FUNCIONAM? 


Impossível separar a realidade da fantasia. 


As ervas e plantas sempre foram usadas 
desde a Antiguidade como aromáticas, na 
medicina, na culinária, cosmética, perfumes, 
hábitos de higiene, para embalsamar corpos, 
para afastar negatividade, como o alho para 


repelir vampiros ou ainda a queima de 


determinadas madeiras para manter 
afastados animais ferozes e insetos como a 
Citronela. 

As flores possuem frequência vibratória e 
elementos fluídicos, através da cor e do 
perfume, além de embelezar, ionizar 
ambientes como as rosas por exemplo. 
BANHO DE ATRAÇÃO 

Ferver em 1 litro de água: 

7 pétalas de rosa vermelha (símbolo da 
paixão) 

7 gotas de óleo essencial de sândalo 
(afrodisíaco) 7 cravos da Índia (afrodisíaco) 
7 pitadas de coentro (afrodisíaco) 

Coar e jogar do pescoço para baixo após o 


banho BANHO AFRODISÍACO 


Antes de um encontro amoroso ou sexual, ou 
também para atrair uma pessoa, podemos 
tomar o seguinte banho, carregando-nos 
com uma forte aura sedutora: Coloque em 
um balde ou bacia água quente (sem estar 
fervida) e coloque as seguintes esséncias; 


dez gotas de 


ylang-ylang (óleos essenciais), dez gotas de 
sandalo*, dez gotas de esséncias de rosas*, 
dez gotas de almiscar* e um punhado de 
cravo. 

Depois de tomado o seu banho normal, 
pegue o balde e com a ajuda de uma caneca, 
vá molhando novamente o seu corpo com 


essa água. Comece pela cabeça e vá 


molhando todo o restante do corpo. Feito 
isso, seque-se naturalmente, sem auxílio da 


toalha. Quando já estiver seco, coloque 


mais algumas gotas de almíscar nas palmas 
das mãos e acaricie o seu corpo todo. 

PARA CONQUISTAR AMOR 

Pegue flores de laranjeira, levante, alfazema, 
palma-de-santa-rita e flores brancas (de 
preferência mariquinhas). Lave-as e coloque 
dentro de uma panela com 3 litros de água. 
Ferva, deixe esfriar e coe. Pingue 7 gotas de 
seu 

perfume preferido na mistura e despeje do 
pescoço para baixo, lavando-se no chuveiro 


em seguida. Faça esse banho antes de sair de 


casa, rezando um Pai-Nosso e uma Ave- 
Maria para que encontre a pessoa amada e 
ela se sinta atraída por vocé. 

BANHO DE ATRAÇÃO 

Este é para eliminar do seu corpo as 
impurezas que afastam os bons fluidos. 
Assim, você ficará pronta para atrair 


somente coisas boas e, 


principalmente, a pessoa que quer 
conquistar. O banho deve ser tomado em 
uma quarta-feira, menos em noite de Lua 
Minguante. O preparado é feito com as 
seguintes plantas: folhas de malva rosa, 
colônia, cravo branco, eucalipto, girassol, mil 


homens e manacá, junte as ervas em um 


mesmo recipiente, cozinhe com água, coe e 
deixe esfriar Quando o preparado estiver 
numa temperatura que a pele aceite, 
derrame-o pelo corpo e deixe secar sem 
enxugar com a toalha. 

Esse banho deve ser tomado somente na 
hora de 

dormir. Depois dele, vocé estará com o corpo 
todo protegido e pronta para atrair a pessoa 
amada. 


MANTER A CHAMA ACESA 


Em uma sexta-feira de Lua Minguante, faça o 


seguinte banho para estar sempre com 


disposicáo para o sexo: pegue lírio, erva 
doce, rosa branca, rosa amarela, verbena, 
jasmim, camomila, louro, hortelã, violeta e 
artemísia. Coloque tudo em uma vasilha 
grande e despeje, por cima, 4 litros de água 
fervendo, 4 cálices de álcool e deixe esfriar. 
Coe a mistura e coloque-a em garrafas 
brancas. Use o preparado todo se você sentir 
que seu relacionamento está enfraquecendo 
ou diminuindo. 

FELICIDADE A DOIS 

Em 3 litros de água fervente, coloque 7 
pétalas de rosas vermelhas, 7 pétalas de 
rosas brancas, 3 galhos de alecrim, 3 de 
manjericão e algumas gotinhas do seu 


perfume preferido. Espere a água ficar 


morna e coe. Em seguida, jogue do pescoco 
para baixo e espere secar naturalmente. 


RELAXAMENTO 


Durante uma segunda-feira de Lua 
Minguante, junte as seguintes ervas: 
sabugueiro, kitoco, rabo-de-tatu, piteira 
imperial, zanga, angélica, alumá e brio-de- 
estudante. Coloque todas em 3 litros de água 
já fervida. Deixe um pouco de molho, retire 
do fogo e depois coe. Quando a água estiver 
morna, despeje o preparado do pescoco 
parta baixo. Aproveite para preenche a 
cabeca com pensamentos positivos e relaxar 
todos os músculos tensos. Tente esquecer os 


problemas e sentir corpo e a cabeca leves, 


como se vocé estivesse flutuando. Ao sair do 
banho. náo se enxugue com uma toalha. 
Espere o corpo 

secar naturalmente. Antes de sair para a rua, 
faca uma oracáo invocando seu anjo da 
guarda, para que ele acompanhe e auxilie 
vocé em todos os momentos. 


SORTE 


Se vocé estiver sentindo falta dessa energia 
táo necessária a vida, faca este banho 
especial para ajudar no trabalho e também 
no amor. Separe erva-de-bicho, folha da 
fortuna, arruda- macho, arruda-fémea, 
levante, quebra-tudo, guiné e espada-de- 


sao-jorge. Coloque todas as ervas para ferver 


em 3 litros de água, abafe por 3 minutos e 
coe. Assim que esfriar, despeje algumas 
gotas da colônia de sua preferência e tome o 


banho em uma terça-feira à noite, 


durante a fase da Lua Crescente ENERGIAS 
POSITIVAS 

Quando sentir que colocaram olho gordo em 
você, faça este banho para se livrar das 
energias negativas. Primeiro, junte as ervas 
arruda, catinga-de-mulata, guiné e alecrim e 


acrescente 


um pouco de sal grosso. Ferva tudo 
ligeiramente, coe e coloque num balde com 


3 litros de água. 


Banhe-se do pescoco aos pés, mas antes 
tome um banho normal. 

SEGURANÇA TOTAL 

Na fase da Lua Nova, faca este banho-de- 
cheiro em uma terca-feira. junte ramos de 
manjericáo, guiné, arruda, comigo-ninguém- 
pode e coloque tudo em uma panela com 
água fervendo. 

Desligue o fogo e tampe a panela. Coe e 
despeje a mistura do pescoco para baixo, 
rezando um Pai- Nosso e uma Ave-Maria ao 
seu santo de devocáo e ao seu anjo da 
guarda, pedindo muita protecáo. 
PURIFICACAO 

Se vocé quiser mandar as energias negativas 


para bem longe, faca este banho em uma 


quinta-feira de Lua Crescente, de 
preferéncia, a noite. junte as seguintes ervas: 


alecrim do campo, palma-de- 


santa-rita, rosas vermelhas, espada-de-sáo- 
jorge, louros verdes e erva-de- santa- 
bárbara. Coloque todas para ferver em 3 
litros de água e, depois, coe o preparado. 
Separe as ervas e coloque-as ao sol. Após 
tomar um banho normal, despeje a mistura 


sobre 


seu corpo. Queime as ervas secas em um 
braseiro, juntamente com incenso de 
benjoim ou mirra. Enquanto as ervas 


queimam, diga as seguinte palavras: "Fogo 


de Deus, fogo celestial, fogo sagrado, que 
toda a impureza seja queimada e destruída 
em nome do Pai, do Filho e do Espírito Santo, 
que a Santa Divina Trindade. 

Queimei, destruí e reduzi ao nada todas as 
más influéncias, assim como todo o mal". 


Alivio das Tenções(ou descarrego) 


Em meio balde de água coloque sal grosso a 
medida é a palma de sua máo, pegar uma 
vela de cheiro ou um incenso. Ascenda no 
banheiro a vela ou o incenso, apague a luz 
entre no chuveiro vá jogando a água com sal 
grosso em você... " Pensando que tudo que é 
ruim, inveja, olho gordo, está descendo tudo 


pelo ralo." Relaxe alguns minutos . 


Banhos - Óleos Essenciais ; 

Alergias: camomila 

Ansiedade: geránio, ylang ylang, neroli, 
mangerona, lima Cansaco: cipreste, pinho, 
alecrim, rosmaninho, lima 

Constipações: canela, cravinho, menta 
Caspa: patchuli 

Celulite: cánfora, bétula, funcho 
Depressão: cânfora, salva, laranjeira, 
cravinho, lima Dificuldades respiratórias: 


eucalipto, sândalo 


Dores de estômago: laranjeira 
Dores musculares: alfazema, gengibre 
Enjoos: hortelã-pimenta Enxaquecas: 


camomila, alfazema 


Falta de desejo sexual: rosa, ylan ylang, 
sandalo, palmarosa Gases: funcho 


Herpes: mirra 


Indigestáo:hortelá-pimenta, funcho 
Inflamações: salva 

Banho de Harmonizacáo 

Leve ao fogo uma panela com 1 litro de água 
e assim que começar a ferver, adicione as 
pétalas de 7 rosas brancas e 1 punhado de 
açúcar. Mexa bem a mistura com uma colher 
de pau, retire do fogo e acrescente 7 gotas 
de essência de lavanda e deixe esfriar até o 
líquido ficar morno. Tome seu banho 


habitual e, antes de encerrá-lo, 


despeje lentamente do pescoco para baixo a 
pocáo recém-preparada e, ao mesmo tempo, 
vá mentalizando que todas as energias 
negativas estáo sendo eliminadas, levadas 
para fora de seu corpo e de sua aura. Vista 
roupas claras e acenda uma vela branca num 
lugar alto e mantenha ao lado um copo de 
água com acúcar. As pétalas que sobraram 
do banho devem ser deixadas num jardim 
florido no dia seguinte ao banho. 

Banho Para Chamar Dinheiro 

Adicione uma xícara (chá) de canela a quatro 
xícaras (chá) de salsa. Revolva tudo muito 
bem e divida a mistura em cinco partes 
iguais. Após seu banho diário, preencha meia 


banheira com água morna e junte uma das 


cinco porções da mistura e banhe-se durante 
seis a oito minutos. Enquanto estiver na 
banheira, cuide para que seu corpo fique 


completamente submerso por alguns 


segundos. Ao final, dirija uma prece ao seu 
anjo protetor. Repita o ritual a cada um dos 
quatro dias subsequentes. 

Banho De Atração Para O Amor 

Para fazer na lua crescente antes de um 
encontro com o ser amado. Use uma chaleira 
esmaltada ou uma panela de cerâmica ou 
vidro Um litro de água mineral 


16 pétalas de rosa cor-de-rosa 


16 flores de violeta cor de rosa, colhidas aos 
primeiros raios do sol da manhã 1 maçã 
vermelha com casca cortada em oito 
pedacos 

8 cravos da índia 

1 colher de mel puro 

1 gota de óleo de amêndoas 

Cozinhe em fogo brando até que um suave 
aroma afrodisíaco invada a sua cozinha. 


Deixe 


esfriar até a temperatura ambiente. Coe a 
infusáo. Após o seu banho normal, despeje o 
chá sobre a sua cabeca. Quando vocé voltar 
do encontro, enterre num vaso de jardim as 


sobras do chá. 


Banhos Com Ervas Medicinais Para Diversas 
Finalidades 

Ervas utilizadas para os banhos e suas 
finalidades: 

Folha de abre caminho — serve para arrumar 
emprego e como o nome diz, abrir os 


caminhos 


Folha vence tudo — ajuda para vencer as 
dificuldades; 

Folha de quebra demanda — para combater o 
mal 

e cortar feitiços Folha para raio — serve para 
proteção 


Folha de alfazema — para atrair a alma gêmea 


Folha de louro — para atrair o sucesso 

Folha tapete de oxalá — para acalmar e ter 
paz Folha de levante — contra a angústia e 
depressão Folha de colonia — para atrair 
sorte de um modo geral 

Folha de guiné — contra inveja e olho gordo 
São Gonçalinho — tirar maus fluídos da casa 
Folha da fortuna — atrair progresso e riqueza 
Manjericão — acalmar crianças 

Modo de fazer — Banhos: 

Ferver a erva escolhida com água. Deixe 
esfriar; Após o banho comum, jogue o chá de 
ervas do pescoço para baixo. 

Enquanto joga o chá no corpo, deve-se 
mentalizar bons pensamentos e o objetivo 


que se quer alcançar; 


Esse banho deve ser feito sempre de 


segunda- feira; 


Outros Banhos : 
Para Eliminar Os Pensamentos Negativos 
Ferva 1 litro de água e acrescente 21 cravos 


da Índia. 


Tampe a panela e deixe seu banho amornar . 
Depois do banho costumeiro , jogue-o do 
pescoço para baixo. 

Para Levantar O Astral 

Ferva 1 litro de água com 7 punhados de 
alfazema (ervas) 

e 7 gotas do perfume alfazema também . 


Quando o banho estiver numa temperatura, 


que seu corpo suporte , coloque mais 14 
gotas do perfume alfazema , jogue-o do 
pescoco para baixo . 


Banho Da Sensualidade 


Ferva 2 litros de água com 21 pedacos de 
canela em pau (canela comprada em: 
Raizeiros ou feiras livres) . Não as quebre, 
coloque 3 colheres de açúcar, 3 pitadas de 
canela em pó também, 3 rosas vermelhas 
(pétalas), acrescente 7 borrificadas do seu 
perfume preferido . 

Tampe a panela e deixe seu banho esfriar 
aponto do seu corpo suportar. Acrescente 
então mais 7 borrificadas ou gotas do seu 


perfume preferido . Antes do banho , pegue 


uma bacia ou balde e deixe no banheiro . 
Após o banho diário , entre dentro da bacia 
ou balde e jogue o banho cruzando na frente 
e nas costas. 

OBS : Se alguma canela ou pétala cair fora do 
balde ou bacia , pegue-a sem tirar os pés da 
bacia ou balde e coloque junto como 


restante do preparado . 


Ao sair do banho, não enxugue o corpo, 
deixe-o secar naturalmente . Após vista uma 
roupa clara com o corpo ainda meio úmido . 
O que sobrou do banho, jogue em uma 
árvore ou em um vaso grande que você 


tenha em sua casa . Não se preocupe com a 


planta , pois após receber esse banho elas 
costumam ficar mais bonitas ainda. 
Banho Simples Para Proteção 

Ferva 3 litros de água e acrescente 21 
galhinhos de arruda. 

Tampe a panela e deixe o banho chegar a 


temperatura que seu corpo suporte. 


Jogue-o do pescoço para baixo . Os Banhos 
de Mar e De Cachoeiras 

Eu costumo dizer que , por serem banhos 
naturais , produtos da natureza, o efeito é 


de 


transmutação , isto é, transformar energias 


negativas em positivas . Procure , sempre 


que puder , usufruir desta maravilha que 
Deus nos presenteou. 

Banho Para Estresse e Esgotamento 
Misture 7 punhados de flores secas de 
alfazema em dois litros d'água . Tampe a 
panela leve ao fogo até começar a ferver. 
Depois, reserve , enquanto deixa amornar . 
Após tomar seu banho habitual, despeje o 
preparado sobre seu corpo , no pescoço para 
baixo . Faça esse ritual sem pressa, 
transformando-o num momento de 
relaxamento e paz em seu dia. 

Esqueça os problemas por algum tempo, 
dedique-se a cuidar melhor de sie com 


certeza não irá se arrepender. 


Banho de Renovacáo, afasta qualquer 


mandinga : Ingredientes : 


2 litros de agua , 3 colheres de sopa de sal 
grosso 

, 10 gotas de óleo essencial de Geranio , 10 
gotas de óleo esséncia de lavanda . 5 
Pachouli e 5 gotas de óleo essencial de Ylang 
Ylang . 

Preparo : 

Ferva 2 litros de água com 3 colheres de sopa 
de sal grosso . Depois de fervido , acrescente 
os outros ingredientes , tampe a panela até a 
temperatura chegar a um ponto que seu 
corpo aguente . Antes de entrar para tomar 


seu banho acenda um incenso de sua 


preferência . Depois entre no banheiro já 
levando roupas claras . 

Depois do banho habitual , jogue o 
preparado do pescoço para baixo cruzando 
na frente e cruzando atrás . Deixe seu corpo 


secar naturalmente e sinta-se renovado(a) 


Banho das Sete Águas para Limpeza do 


Corpo 


Ingredientes 

1 copo de água do mar 1 copo de água do rio 
1 copo de água do lago 

1 copo de água da cachoeira 1 copo de água 
da chuva 


1 copo de água da bica 


1 copo de água da torneira Modo de 
Preparo: 

Ferva tudo durante 3 minutos Jogue tudo, 
inclusive na cabeca Quando Fazer 

Faca na primeira segunda-feira do més. Esse 
banho é como se fosse um batizado, é 
energia pura. A forte energia das águas! 


Banhos De Ervas 


Todos nós temos ao redor do nosso corpo 
físico um campo eletromagnético, composto 
por corpos sutis, que se denomina aura. 

As auras das pessoas e dos lugares 
funcionam como antenas que recebem e 
enviam mensagens entre si, que sáo 


decodificadas através da nossa intuicáo. 


Quando passamos por situações estranhas, 
energias desequilibradas se agregam à nossa 
aura e permanecem lá por muito tempo 


provocando doenças. 


Quando tomamos um Banho de Ervas 
limpamos a nossa aura, fazendo com que ela 
volte a funcionar normalmente, 
harmonizando os nossos chakras que são 
túneis por onde entram as energias no nosso 


corpo físico. 


Cada planta tem características próprias que 
interagem com as nossas energias 


provocando as mudanças necessárias. As 


ervas podem limpar, energizar, melhorar 
nossa auto-estima, tirar nosso cansaço, etc... 
Para fazer o banho, devemos adequar as 
ervas a cada situação. 

Antes de qualquer banho acenda sempre 
uma 

vela branca dedicado ao seu Anjo de Guarda, 
junto com um copo virgem com água, que 
deverá ser despachada na pia logo após o 
término da vela. Se você sentir tonturas isto 
é normal e passará dentro de alguns 
minutos. Até segunda ordem só tome 
banhos do pescoço para baixo e con sulte 
sempre a pessoa que lhe orientou nos 
banhos. Os banhos devem ser orientados, 


pois mexerá com o seu Ori (cabeça). 


Banho De Manjericáo 


(para livrar-se da negatividade e aumentar 
nosso poder pessoal) 

1 litro e meio de água mineral sem gás (1 
garrafa) 1 molho inteiro de manjericáo fresco 
Colocar a água no fogo. Assim que levantar 
fervura, colocar o 

manjericão na panela e desligar o fogo. 
Quando amornar, coar a erva numa bacia 
média e reservar as folhas. Depois do banho 
de higiene normal, com 

água e sabonete neutro, jogar lentamente, 
de 

preferência com uma caneca, o banho de 


manjericão já coado, da cabeça aos pés. 


Deixe secar naturalmente e vista uma roupa 
clara. Use a toalha apenas para tirar o 
excesso de água. Náo saia mais de casa nesse 


dia. 


Aproveite para fazer uma oracáo ou 
meditacáo e coloque as folhas em uma 
sacola branca e coloque aos pés duma árvore 


ou mato limpo 


Outros 

Atrair dinheiro 

7 galhinhos de salsa 7 cravos da Índia 

7 pedacinhos de canela em pau 3 folhas de 
louro 


1 pitada de noz-moscada 


Ferver 1 litro de água, colocar o material e 
abafar. Deixar esfriar e jogar do pescoco para 
baixo. 

Limpeza da aura 

3 galhinhos de alecrim 3 galhinhos de arruda 


1 colher de sopa de camomila 


1 colher de sal grosso. 

Ferver 1 litro de água, colocar o material e 
abafar. Deixar esfriar e jogar do pescoco para 
baixo. 

Energético para o amor 7 pétalas de rosa 
branca 

7 pétalas de rosa vermelha 


7 colherinhas de óleo de amêndoas doce 


7 gotas de óleo essencial de lavanda. Ferver 
1 litro de água, colocar o material e abafar. 
Deixe esfriar e coe. 

Adicionar 1 vidro pequeno de Seiva de 
Alfazema. Colocar em um vidro e passar no 
corpo, no dia a dia após o banho. Pode ser 
usado a dois. 


Stress, fadiga e depressáo 3 cravos da Índia 


3 gotas de óleo essencial de lavanda 3 
galhinhos de alecrim 

7 galhinhos de arruda 

7 pétalas de rosa branca 


7 galhinhos de manjericáo. 


Ferver 1 litro de água, colocar o material e 
abafar. Deixar esfriar e jogar do pescoco para 
baixo. 

Eliminar energia negativa provocada por 
magia. (Fazer na lua minguante) 

3 colherinhas de bicarbonato de sódio. 3 
ramos 

de alecrim 

3 ramos de arruda 3 ramos de hortelá 


3 colherinhas de Tomilho. 


Ferver 1 litro de água, colocar o material e 
abafar. Deixar esfriar e jogar do pescoco para 
baixo. 


BANHO DE DESCARREGO: 


Pegue ervas frescas de: quebra mandinga, 
vence demanda, para-raio, saco-saco, guiné, 
pitanga, quitoco, mascere (esfregue umas 
nas outras) até sair todo o sumo, tome este 
banho durante 3 dias do pescoco para baixo 
e depois se banhe com sabáo da costa da 
cabeca aos pés e tome este banho da cabeca 
aos pés: elevante, saião e manjericão branco, 
viste roupas claras e acenda 1 vela para seu 
anjo da guarda, você ire se sentir bem 
melhor. 

BANHO PARA PROTEÇÃO ESPIRITUAL E 
SORTE: 

Tome banho com sabão da costa da cabeça 


aos pés depois prepare este banho com 


ervas frescas: saido, manjericão branco, 


algodão depois tome 


um banho de 7 essenciais (compre na casa 
de artigos religiosos) com água mineral ou 
água da cachoeira, você sentirá uma energia 
formidável. BANHO PARA ABRIR CAMINHOS: 
Tome banho com sabão da costa e prepare 
um banho com ervas frescas de abre 
caminho, vence demanda e capeba, acenda 1 
vela para o Orixá Ogum e peça abertura de 
caminhos. 

BANHO CIGANO DO AMOR: 

Tome Banho com sabão da costa — prepare 
um banho com 1 maça vermelha ralada, 


cravo da índia, canela em pó, 1 punhado de 


açúcar mascavo, antes esfregue açúcar 
mascavo no seu corpo, este banho atrai 


energias positivas para o amor. 


BANHO PARA PROTEÇÃO/ PROBLEMAS DE 
SAÚDE: 


Tomar 3 banhos 1 de cada 3 dias em lua 
minguante : 

10. Banho: do pescoço para baixo : sal grosso 
20. Banho: saco- saco, canela de velho, 
sabugueiro — ervas frescas masceradas ( este 
banho o consulente deverá tomar dentro de 
um grande bacia, o que sobrar/ cair do corpo 


da 


pessoa deverá ser jogado ao pé de uma 
aroeira e acender 1 vela a Obaluaé pedindo a 
saúde da pessoa. 

30. Banho : Obi ralado, saião, macaca, oriri, 
manjericão branco. 

A pessoa deve após esta etapa acender um 
vela 

para Oxalá e pedir sua saúde. Banhos Com 
Ervas: 

Tome primeiro um banho comum e depois 
jogar o chá de ervas da cabeça aos pés, 
exceto as ervas que são usadas do pescoço 


para baixo e 


indicamos a seguir. Enquanto joga o chá de 


ervas no corpo, pense na limpeza e na 


energizacáo áurica, mentalizando apenas 
bons pensamentos. Confira abaixo algumas 
ervas para banho e suas indicações: 

Canela de Velho - Tira negatividade de 
obsessores. Colônia - Descarrega e acalma. 
Elevante - Readquirir energia, levanta e abre 
caminho. Junto com o alecrim traz clientes e 
dinheiro. 

Macassá - Tem um perfume forte e bom. Dá 
uma boa levantada. A pessoa raciocina 
melhor, encontra o caminho, relaxa, 
descarrega e fortalece a ligação com o Anjo 
de Guarda e abre os caminhos amorosos. 


Boa também para doentes. 


Manjericáo - Tira mau olhado e descarrega. 
Excelente para criancas e adultos. Para 
crianças usar somente o manjericão e a rosa 


branca. 


Oriri - Acalma, tira perturbações e traz 
energia no banho de ervas. Com problemas 
de nervos colocar a folha úmida na cabeça. 
Serve para dormir com ela 

Alecrim - Prosperidade e abertura dos 
caminhos. 

Alfazema — Acalma, tranquiliza e relaxa. Abre 
Caminho — Para questão financeira. 
Prosperidade. Usar do pescoço para baixo. 


Da cabeça aos pés só uma vez ou outra. 


Erva doce, cravo, canela e noz moscada - 
Prosperidade. 

Rosa Branca — Descarrega, tira energia de 
mau olhado e quebranto. Boa para criancas e 


adultos. 


Aroeira — Tira toda negatividade. Descarrega. 
Usar do pescoco para baixo. 

Barba de Velho - Tira energia negativa de 
obsessor. Relaxa e dá energia. A erva Canela 
de Velho tem a mesma funcáo, só que a 
Canela de Velho é mais forte. 

Boldo e Saiáo — Descarrega e dá calma. 
Espada de Ogum e Yansã — Quando a pessoa 


estiver com tudo fechado, desorientada e 


negativa. Para pessoa muito negativa. Cortar 
em sete pedacos uma folha e ferver. Juntar 
um pouco de sal grosso. Usar do pescoco 
para baixo. Ervas e suas indicações: 
Negócios: benjoim, canela, cravos da índia, 
louro. Adivinhação: alecrim, anis estrelado, 
artemísia, canela, freixo, louro, noz-moscada, 
rosa, sandalo. Fertilidade: carvalho, girassol, 
mandrágora, noz, papoula, pinho, roma, 


rosa. 


Cura: alecrim, arruda, canela, cardo bento, 
cravo, eucalipto, freixo, hortelã, lavanda, 


maçã, mirra, naciso, rosa, sálvia, violeta. 


Amor: alecrim, canela, cominho, coentro, 
jasmim, laranja, lavanda, limáo, lírio, 
macassá, manjericáo, verbena, violeta. 
Dinheiro: amêndoa, artemísia, brionia, 
camomila, cravo, jasmim, madressilva, 
manjericão, menta, trigo. 

Proteção: alecrim, angélica, arruda, boca de 
leão, artemísia, erva doce, freixo, louro, 
peônia, verbena, visgo. 

Purificação: açafrão, alfazema, alecrim, aniz, 
arruda, hortelã, lavanda, limão, louro, mirra, 
olíbano, sabugueiro, sândalo, sangue de 


dragão. Banho de ervas para Atrair Amor: 


01 flor de girassol, 07 cravos da Índia, 01 


xícara de café de erva doce, 01 colher de 


sopa de acúcar mascavo, 01 noz moscada 
ralada, 01 pitada de pó de sándalo. 
Coloque tudo numa panela com água 
filtrada, deixe ferver por 15 min. Coe, 
misture num balde de água fria, tome seu 
banho comum. Depois tome este banho do 
pescoco para baixo e deixe secar o corpo 
naturalmente. Leve as sobras em uma praca 
que tenha um jardim bem bonito e que 
tenha bastante movimento,deixe tudo no 
jardim e rege com um pouquinho de azeite 
doce e mel fazendo seus pedidos 

FOLHAS E ERVAS SAGRADAS DOS ORIXÁS 
FOLHAS E ERVAS SAGRADAS DOS ORIXÁS 


OXALÁ 


Levante Erva Cidreira 


Alecrim, Hortelá Boldo, — algodoeiro, — 
girassol 

-  funcho 

- malva cheirosa YEMANJÁ 

fis de Lágrimas de Nossa Senhora Mastruço 
, Chapéu de couro Jasmim, 

anis 

- erva de Santa Luzia - pata de vaca, — 
hortelã 

- alfazema, 

— lavanda 

FALANGE DAS CRIANUAS 

Espada de sáo Jorge cidró Alfazema 


- hortelã 


- rosa branca - alecrim, 
— laranjeira - manjericão - salvia OXUM 


- _ alfavaca (manjericão caseiro), — arnica 


calêndula, 

camomila erva cidreira ipê amarelo, 
— gengibre, 

rosa branca e amarela OXOSSI 

- "Salgueiro chorão - jurema, 

— eucalipto -alecrim 

-  guiné 

— samambaia - pariparoba, 


—  alfavaca (manjericão caseiro) 


- YANSA 
- amor perfeito - bambu, — dormideira 
roma, — espada de lansá - louro, — 


manjericáo pitangueira, — alfazema 


Guiné Eucalipto Arruda manjerona pinháo 


roxo XANGÓ 


Café (Folhas) Mangueira (Folhas) alfavaca 
roxa flamboyant, — manjerona 

hortelá, — levante cipó mil-homens - Oró de 
Xangô 

EXU 


Mamona, carqueja, 


picao preto, unha de gato, arruda, comigo 
ninguém pode, beladona, cactus, cana de 
açúcar, mangueira, pimenta da costa, urtiga 
pinhão roxo, chorão 

Cravo de São Jorge - sabugueiro OGUM 
Lança de Ogum, Erva de Bicho 

- quebra tudo 

— nogueira -aroeira, -pinhão roxo 


-  Carqueja, 


— pata de vaca 

- _araca, -losna, - espada de São Jorge 
OMULU OU OBALUAIÉ 

-  alfavaca (manjericão roxo) - pinhão roxo 
- babosa - alcanfor - gervão, 

- | canela cravo PRETOS VELHOS 


Fumo em Rama Cipó milombo Alho macho 


NANÁ 

- _alfavaca, — assa peixe 

- erva cidreira 

- _cipreste, — avenca 

- manacá, — quaresmeira - pinhão roxo 


-  crisântemos roxos - oriri 


Cana-de-Acúcar — Pertence a Exu. Planta 
muito importante nos rituais. Seja o bagaco 
ou o produto, o açúcar, são amplamente 
utilizadas em defumações para melhoria das 
condições financeiras, misturando com pó de 
café virgem, cravo-da-índia, e canela em pó. 
Girassol — Pertence a Oxalá. Utiliza-se em 
qualquer obrigação de cabeça, no “abo' e 


banhos 


de descarrego. Tem muito prestígio 
emdefumações pois é poderoso anulador de 
fluidos negativos e destruidora de larvas 


astrais. Nas defumações usa-se as folhas e 


nos banhoscolocam-se também as pétalas 
colhidas antes do nascer do sol. 

Romã — Erva Sagrada pertencente a Yansa. 
As folhas são utilizadas em banhos de 
descarrego. A medicina popular emprega o 
cozimento das cascas dos frutos para o 
combate de vermes e o mesmo cozimento 
para gargarejos nas inflamações de garganta 
e da boca. 

Cravo da Índia - Afasta eguns. Cravo de Jorge 
ORIXÁS E SUAS ERVAS 

Oxalá: Tapete de Oxalá (boldo), algodão, 
arnica da horta, alecrim, folhas e ramos de 


palmeiras, folhas de laranjeira, hortelã, erva 


cidreira, rama de leite, malva branca, saião 


branco, folha da 


costa, rosa branca, louro, manjerona, 
manacá, macaça, erva doce; 

Oxossi: Alfavaca do campo, jureminha, 
caiçara, arruda, abre caminho, malva rosa, 
capeba, peregum, taioba, sabugueiro, 
jurema, capim limão, acácia, cipó caboclo, 
goiabeira, erva de passarinho, guaco, guiné, 
malva do campo, são gonçalinho, Louro, 
cabelo de milho, eucalipto, manjericão, 
samambaia; 

Ogum: Espada de São Jorge, crista de galo, 
folhas de mangueira, Taioba, Cipó chumbo, 


Palmeira de dendezeiro (Mariwo), abre 


caminho, alfavaquinha, arnica, aroeira, 
capim limáo, carqueja, dandá da costa, erva 
tostáo, eucalipto, jaboticabeira, losna, pau 
rosa, paregum, porangaba, sáo goncalinho, 
jatobá; 

Xangô: Folha da costa, matamba, betis 
cheiroso, levante, folha de fogo, cerejeira, 


figueira branca, 


amoreira, ameixeira, espada de Santa 
Bárbara, Comigo ninguém pode, cipó mil 
homens, folhas de café, folha de manga, 
Guiné, arruda, limoeiro, umbaúba, vence 
demanda, urucum, pessegueira, pau pereira, 
para raio, noz moscada, nega mina, 


mutamba, mulungu, manjericão, malva 


cheirosa, jaqueira, folha da fortuna, folha da 
costa, fedegoso, erva tostáo, erva de sáo 
João, cavalinha; 

lemanjá: Jarrinha, Rama de leite, cana do 
brejo, betis cheiroso, algas marinhas, 
alfavaquinha,flores branca de qualquer 
espécie, aguapé, camélia, folha da costa, 
jasmim, lagrima de nossa senhora, macaca, 
malva branca, taioba branca; 

Oxum: Folha de vintém, folha da fortuna, 
malva, dracena, rama de leite, malva rosa, 
narciso, flores de tonalidade amarela, lírios 


de toda espécie, 


margaridas, flor de maio, amor perfeito, 


madressilva, quioco, oriri, mutamba, melissa, 


macaça, ipê amarelo, folha da costa, erva de 
santa Maria, erva de santa luzia, colônia, 
camomila, assa peixe, aguapé; 

lansã: Erva santa, umbaúba, folhas de 
bambu, folha de fogo, capeba, perientária, 
bredo sem espinho, malmequer branco, 
dormideira, espada de santa bárbara, flores 
amarelas ou coral, dracena, papoula, 
gerânio, erva de passarinho, erva tostão, 
guiné, jaborandi, louro, malva rosa, nega 
mina, paregum, pinhão roxo; 

Nanã: Alfavaca roxa, assa peixe, avenca, cana 
do brejo, capeba, cedrinho, cipreste, erva de 
passarinho, jarrinha, manacá, Maria preta, 
mutamba, quaresmeira, rama de leite; 


Omulu/Obaluaê: Zínia, folhas de laranja lima, 


folhas de milho, barba de velho, vassoura 


preta, 


velame, sete sangrias, sabugueiro, musgo, 
manjerona, mamona, espinheira santa, 
carobinha do campo, assa peixe; 

Exu: Abranda fogo, mamona, carqueja, picáo 
preto, unha de gato, arruda, comigo ninguém 
pode, arrebenta cavalo, azevinho, bardana, 


beladona, cactus, cana de acúcar, cansaco, 


catingueira, corredeira, figueira preta, folha 
da fortuna, garra do diabo, mangueira, pau 
d'alho, pau santo, pimenta da costa, pinháo 


roxo, urtiga, chorão; 


As 7 linha: Geralmente usam todas as ervas 
não 

existindo uma em especial. CLASSIFICAÇÃO 
DAS ERVAS: 

Ervas Calmas: Boldo, erva doce, erva cidreira, 
alecrim do campo, camomila, capim santo, 
malva branca, malva cheirosa, erva de santa 


Maria, erva 


de santa luzia, jasmim, colônia, macaça, 
aguapé, alfazema, melissa, capim cidrão, 
folha de maracujá, manjericão, etc... 
Ervas fortes: Arruda, guiné, espada São 
Jorge, espada de Santa Bárbara, carqueja, 
aroeira, comigo ninguém pode, paregum, 


nega mina, umbaúba, mamona, picão 


branco, eucalipto, pinháo roxo, bambuzinho, 
taioba, lanca de Ogum, espada de Ogum, 
folha de fumo, etc... Ervas bravas: Barba 
maldita (cipó azougue), unha de gato, 
comigo ninguém pode, coroa de cristo, 
mamona, picáo preto, urtiga, choráo, folha 
de limáo, folha de seringueira, etc... 

Obs.: A combinacáo das ervas, deve ser feita 
de acordo com a necessidade, náo há 
mistério, desde que conhecamos as ervas e 
sua classificacáo e ainda os Orixás, por 
exemplo: banho de abre caminho deve-se 


usar ervas fortes 


combinadas com Orixás de abre caminho. 


Ervas bravas de preferéncia devem ser 


usadas apenas como bate folha (descarrego) 
na matéria ou em lugares. 

BANHOS DE ERVAS 

Arnica — afasta a negatividade Abre Caminho 
— novas forças Alecrim — clareza mental 
Arruda — proteção 

Anis Estrelado — aumenta a auto-estima 
Água-de-arroz — calmante 

Alfazema — mudança 

Camomila — limpeza (bactericida) Canela — 
limpeza, força e prosperidade Cravo da Índia 
— estimulante 

Erva doce — boas energias Espada de São 
Jorge — proteção Folhas de Manga — 
prosperidade Folhas de Louro — prosperidade 


Fumo — proteção 


Flor de sabugueiro — calmante Guiné — 


protecáo e forca 


Girassol (sementes) — acelera as mudancas 
Hortelá — aceitacáo 

Levante — forca, melhorar a auto-estima 
Losna — corta a negatividade (raivas) Macela 
— calmante (bom para insónia) 

Manjericáo — equilíbrio, renova as células do 
organismo Pitanga (folhas) — melhora a 
circulacáo Rosas brancas — limpeza Rosas 
vermelhas — energia 

Banhos Específicos: Descarrego: 

- 3 galhos de arruda 


- 3 galhos de guiné 


3 galhos de alecrim 
1 espada de Sáo Jorge Abre Caminho: 


7 folhas de loro 


7 galhos de manjericão - 7 cravos da índia 


7 sementes de girassol 


ERVAS PARA AFASTAR MAUS ESPÍRITOS - São 


usadas para fazer Sacudimentos de Pessoas e 


Ambientes como: Losna; Cipó; Comigo- 


Ninguém- Pode; Fumo; Alho; Crisântemo; 


Bananeira; Abre- Caminhos; Espada de São 


Jorge; Pinhão Roxo; Guiné; Mamona, entre 


outras. ERVAS PARA AMULETO - Usadas com 


a finalidade de Proteção e Segurança, são as 


seguintes: Alfavaca ou Manjericão; Guiné; 


Arruda; Indirí; Alecrim; Canela Preta; Espada 
de São Jorge, entre outras. 

Ervas para vários tipos de banho 
Primeiramente quero informar que todos os 
banhos líquidos vendidos em floras 

são falsos há apenas corante, água e 
perfume, faça você mesmo um banho de 


ervas. 


Ervas específica que ajudam o médium no 
despertar da percepção do mundo espiritual 
e a intuição. Estas ervas criam um campo 
magnético positivo que favorece o contato 
entre os Guias e o médium. É conselhável 
usar uma, duas ou mais dessas ervas: Rosa 


branca, anis estrelado, jasmim, cipó prata, 


cipó caboclo, erva de Santa Luzia, artemísia, 
colônia (ou cardamomo). 

Podemos, também, acrescentar a estas 
ervas, 

aquelas que auxiliam no afloramento dos 
dons mediúnicos da pessoa, são 
denominadas de ervas expansoras. Como: 
samambaia, pitanga ou guiné. Sugestão de 
banhos de preparação ao desenvolvimento 
mediúnico: 

- Samambaia + alfazema + guiné. 

A samambaia e a guiné atuam como 
expansoras, auxiliam no despertar da 


mediunidade. 


Alfazema mantém o equilíbrio e limpa o 
campo energético do médium. 

Pitanga + jasmim + anis estrelado + água de 
coco A pitanga tem várias propriedades: 
além de trazer o equilíbrio é ligada a Oxóssi, 
Yansã e Ogum, também é cortadora de 
negatividades. Ela coloca cada coisa no seu 
lugar e nos traz segurança. 

- As folhas da rama de cenoura também 
servem 

para banho, podem substituir as folhas de 
pitangas, na falta destas, pois a energia das 
folhas de cenoura é parecida com a energia 
da folha de pitanga. 


Podemos também usar: 


-uma erva direcionadora (uma dessas: 
samambaia, pitanga, guiné, folhas de 
cenoura); 

-uma ou mais erva específica para o 


desenvolvimento mediúnico (estão indicadas 


acima); -e uma ou mais das seguintes ervas, 
que são todas equilibradoras como a 
alfazema: tapete de Oxalá, levante, poejo, 
sálvia, alecrim, hortelã, manjericão, 
manjerona, camomila, erva doce, erva 
cidreira, louro, calêndula, cravo da Índia, 
folha da fortuna (ou folha da costa), folhas 
de goiabeira, folhas de amora, folhas de 
beterraba, assa-peixe, sete sangrias, erva de 


São Jodo, sabugueiro, casca de laranja (dá 


ânimo e energia), casca de manga, cascas de 
frutas em geral (equilibram, restauram nosso 
campo energético e o fortalecem), pétalas de 
rosas (amarelas, cor-de-rosa, vermelhas, 
laranja), gengibre (potencializa a acáo das 
outras ervas e restaura a nossa aura), mate 
(chá), melissa, noz moscada, girassol (pétalas 
e miolo- abre a intuicáo e é poderoso 


energizador). 


Para banhos e ou defumações com várias 


finalidades 


Arruda — Ótimo protetor astral, desagrega 
larvas astrais e energias enfermiças. Quebra 


as formações energéticas negativas 


resultantes de acúmulos de pensamentos 
negativos e de atuações do baixo astral. 
Alecrim — Desagrega energias enfermiças, 
limpa e purifica o ambiente, criando uma 
“esfera” de proteção; boa contra obsessão; 
afasta a tristeza. 

Alfazema — Ajuda a equilibrar nossas 
energias, limpa e purifica o ambiente 
trazendo a paz e harmonia. 
Anis-estrelado — Atua melhorando nosso 
humor; desperta a intuição; torna o 
ambiente agradável e desagrega energias 


negativas. 


Absinto — Losna — Em banhos, ela desagrega 
fluidos negativos. Na defumacáo, afasta 
influéncia negativa. 

Alho (casca) — Desagrega as energias 
negativas de ordem sexual, protege contra 
influências negativas e purifica o ambiente. 
Artemísia — Quebra as correntes de 
pensamentos negativos e traz protecáo. 
Bambu — Contra influências negativas. 
Botões de flor de laranjeira — Para o amor. 
Camomila- Calmante, contra depressão e 
ansiedade. 

Cana-de-açúcar (palha e bagaço) — Dá força e 
vigor para enfrentar as situações do dia a dia. 


Canela— Condensador de fluidos benéficos, 


destrói miasmas astrais; afrodisíaco; atrai a 


prosperidade. 


Cebola (casca) — Desagrega energias 
negativas de ordem sexual; afasta fluidos 
indesejados. 

Capim limáo/Capim Santo — Bom para 
acalmar e trazer bons fluidos. 

Cravo — Afrodisíaco, estimulante, aumenta o 
magnetismo pessoal e atrai a prosperidade. 
Eucalipto— Desagrega as energias negativas e 
enfermicas, renova nossas energias, equilibra 
o emocional. 

Erva Doce- Acalma e harmoniza o ambiente, 
desagregando energias enfermiças e nocivas. 


Girassol (folhas) — Excelente condensador de 


fluidos positivos; ajuda a agucar a intuicáo. 
Guiné 

— Quebra formas-pensamento baixas e 
ajuda na comunicação com os bons espíritos. 
Bom contra obsessões de natureza sexual. 
Hortelã — Bom para proteção e contra o 


desânimo. 


Ipê amarelo — Para harmonizar ambientes. 
Laranja (flor, folhas e casca) — Estimula o 
amor nos tornando mais atraentes; também 
torna o ambiente mais agradável e “leve”. 
Levante — Bom para proteção e abertura de 
caminhos. 

Limão (casca) — Queima os fluidos negativos 


e enfermiços. 


Lírio — Bom para nos tornar mais puros, 
simples e humildes; estimula nosso lado 
compreensivo e amoroso. 

Louro (“a folha do sacerdote”) — Excelente 
para agucar a intuicáo e para a prosperidade. 
Macá (folhas, flores e casca) — Desperta 
nossa sensibilidade ao amor e aumenta 
nosso poder magnético de atrair o que nos 
agrada. 


Malva — Acalma e desperta a sensibilidade. 


Manjericáo — Ótimo para tirar as energias 
negativas, trazer vida ao ambiente e as 
pessoas; aumenta o magnetismo pessoal; 


atua contra a depressáo e ansiedade. 


Maracujá (flor) — Para fortalecer nossos lacos 
de amizade. 

Melissa — Acalma os ánimos e nos torna mais 
alegres; limpa e sutiliza o corpo astral. 
Morango (folhas e fruto) — Desperta o prazer 
em todos os sentidos. 

Noz moscada — Aguca a intuicáo, ajuda na 
comunicacáo astral e é boa para a 
prosperidade. Poejo — Ótima para proteção e 
para acalmar os animos. 

Pitanga (folhas) — Prosperidade e protecáo. 
Patchuli — Bom para o amor, a prosperidade 
e a intuição, fortalecendo o magnetismo 


pessoal. 


Salsa — Usada para a protecáo, afasta a 


negatividade. 


Sálvia— Considerada a erva da saúde, serve 
para limpeza, protecáo e intuicáo. Rosa 
branca — Desperta o amor a espiritualidade. 
Rosa vermelha - Desperta a paixão. 

Rosa cor-de-rosa — Desperta o amor 
maternal, filial e fraternal. 

Roma (casca e flores) — Utilizada para a 
prosperidade, protege contra as emanações 
provindas da inveja e do ódio. 

Orquídea — Desperta a libido. Receitas de 
Banhos e Defumação 

Para depressão e purificar a aura: Salsinha, 


anis- 


estrelado e alecrim 


Acabar com os males e desagregar energias 
negativas: Banho de cerveja Prosperidade 
financeira: Salsinha com noz-moscada 

Para ajudar no comércio: Alecrim, abre- 
caminho, hortelá, levante, girassol, cana, 
acúcar mascavo. (Fazer banho, defumacáo e 
passar no cháo do escritório ou loja.) 

Para o amor: Anis-estrelado, caléndula, rosa 
vermelha, patchuli, malva branca e jasmim. 
Para atrair a sorte: Milho de galinha, abre- 
caminho, café e acúcar mascavo. 

Purificar o espírito e fortalecer o mental: 


Levante, alecrim e hortelá. 


Para a saúde, ajuda a fortalecer pessoas 
debilitadas: Banho de leite com levante (feito 
as tercas e quintas feiras). 

Para prosperidade: Pó de café, acúcar, louro, 


manjericáo, folha de pitanga, hortelá. 


Para descarga forte: Folhas de eucalipto, 
casca de alho, palha ou bagaco de cana 
(seco), folha de bambu, folha de pinháo roxo. 
Para descarga de energias sexuais densas: 
Cravo, canela, casca de alho roxo, erva- doce, 
casca de limáo. 

Para cansaço ou depressão: sementes de 
girassol, semente de imburana, anis- 
estrelado. (Exercícios respiratórios ajudam 


muito. Deixar no ambiente o preparado com 


essas ervas, de modo que o vapor fique no 
ar; respirar com calma, sem pressa e sem 
esforço.) 

Contra a insônia: Pétalas de rosa, erva- 
sandalo, 

hortelã e cravo da Índia. 

Para afastar a obsessão e alcoolismo: Alho, 
salsão, arruda, guiné, espada de São Jorge, 
folha de fumo, folha de mangueira, levante e 


cipó mil- homens 


Para abrir caminhos: Açucena, agrião, angico, 
aroeira e espada de São Jorge 

Para ajudar no desenvolver da 
espiritualidade: Jasmim, anis-estrelado e 


alfazema. 


As ervas acima servem para banhos e 
defumações. Para defumar, as ervas 
precisam estar secas. 

DEFUMAÇÃO para prosperidade: 1 colher de 
Café, 7 folha de louro, 1 colher de canela em 
pó, 1 colher de açúcar. 

DEFUMAÇÃO para descarrego de energias 
pesadas: Palha de alho, alecrim, cravo da 
índia e raspa de chifre. 

(Obs.: O incenso e a mirra são resinas e 
servem apenas para defumação. NÃO se usa 


resina para banhos.) 


Tipos de Banhos utilizados no Terreiro São 


Miguel Arcanjo 


Procedimento para fazer qualquer banho - 
Tomar o banho higiénico normal depois 
entrar em uma bacia, fazer o sinal da cruz, 
rezar, despejar em cruz pedindo protecáo, 

( frente, costa, ombro esquerdo , ombro 
direto) fazer novamente o sinal da cruz, 
vestir-se e descarregar o banho em um verde 
a direita entregando ao seu anjo de guarda 
para que ele tome conta do seu banho. 
Banho de descarga - Utiliza-se 7 ervas, 4 
principais ( arruda - guiné - Quebra tudo - 
Espada de São Jorge) e 3 outras quaisquer 
(manjericão, alecrim, orô, cravo da índia, 
malva cheirosa, levante, cidró etc.) - Não vai 
na cabeça - pode ser macerado ou fervido, 


depois coar, colocar perfume, 


Procedimento - tomar o banho higiénico 
normal depois entrar em uma bacia, fazer o 
sinal da cruz, rezar, despejar em cruz 
pedindo protecáo, ( frente, costa, ombro 
esquerdo , ombro direto) fazer novamente o 
sinal da cruz, vestir-se e descarregar o banho 
em um verde a esquerda entregando ao seu 
anjo de guarda para que ele tome conta do 
seu banho. 

OBS: Este banho pode enfraquecer o 
médium 

portanto fazer no máximo de 15 em 15 dias. 
Banho de cheiro básico- Manjericáo e rosa 
branca fervidos, após esfriar coloque mel e 


perfume colocar na cabeça após o banho de 


descarga. Portanto sáo feitos 2 banhos ao 
mesmo tempo um no corpo (banho de 
descarga) e outro na cabeca o banho 
cheiroso. 

Banho de cheiro semanal - Escolher um 
numero ímpar 7, 9 ou 11 ervas indicadas por 


mim, ( 


levante, capim cidró, malva cheirosa, arruda, 
pinháo roxo, manjericáo, oró de Xangó, 
espada de sáo Jorge, sálvia, alcanfor, cravo 
da índia, catinga de mulata) macerar ou 
ferver com água, coar, colocar perfume e 
fazer na cabeca e no corpo todo. 

Banho Virgem Africano - Este banho é o 


maior segredo da linha branca para 


despertar a mediunidade bem como 
proteger o médium de todo e qualquer 
ataque espiritual ou feitico. Fale comigo que 
eu ensino. Trata-se de um banho onde 
podem serem usadas as ervas que grifei 
acima colocar em ma bacia, por Ílitro de 
agua, um litro de vinho tinto, ferva no fogão 
por 5 minutos, remova com cuidado para 
uma area aberta e coloque 1/2 litro de alcool 
920 e flambar, mexendo com uma concha, 


abafe com uma tampa para apagar. 


Atenção Perigo - nunca coloque alcool sobre 
o fogo pois explode, faça em ambiente 
aberto longe de crianças, cortinas e demais 


fontes de propagação de fogo. 


Temos ainda os banhos dos orixás, o banho 
fortalecedor, o banho de abre caminho, 
banho de Xangô, Oxum, lemanjá, Oxalá, 
Ogum, Obá, lançã etc. - Mas estes são um 
segredo deste pai. 
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Poder,Umbanda Arruda: é umas das ervas 
mais poderosas para combater inveja e olho- 


gordo. A arruda já era 


conhecida e usada na antiga Grécia e Roma. 
Foi popularizada no Brasil pelas escravas na 
época na colonização. Quando colocada num 
ambiente, além de proteger, emite vibrações 
de prosperidade e entusiasmo. Podemos ter 
sempre um galho de arruda junto ao corpo 
para reter as energias negativas. 

Guiné: em um ambiente tem o poder de criar 
um “campo de força” de proteção, 
bloqueando as energias negativas e emitindo 
vibrações otimistas. Atrai sorte e felicidade. 
Cria uma energia de bem-estar nos 
ambientes. 


24 Comentários 


Manjericáo: Além do delicioso sabor que 
passa como tempero da cozinha italiana, o 
manjericão, quando exposto num ambiente, 
tem a propriedade de acalmar e trazer paz 
de espírito a todos. Ao acalmar as tensões, 
afastamos os pensamentos negativos e 
nuvens negras. 

Pimenteira: esta planta combate as energias 
pesadas e ariscas. É uma planta de vibração 
estimulante, afrodisíaca, tonificante e atrai 


boas energias para o amor. 


As principais finalidades do banho de ervas 
São: Imantacao, reenergização e 


harmonização. 


Após o banho de sal grosso é indicado o 
banho de ervas, que imanta a aura do 
paciente de energias positivas. 

Como foi dito pelo amigo preto-velho, não 
existe a melhor erva para se tomar banho, 


assim, O 


artigo contém mais de um planta para 
facilitar a localização. 

É claro que existem características 
específicas de cada planta, ou seja, podem 
existir ervas que são mais indicadas para 
determinados casos e menos para outros, 
contudo, isso foge ao escopo do artigo e 


segundo nosso amigo, para a função 


principal que é vitalizar, todas se ajustam 
muito bem. 

Primeiro vamos mostrar como se prepara o 
banho de ervas e depois falaremos sobre as 
seguintes ervas: Guiné, Rosa Branca, Arruda 
e Manjericão. 

Preparação 

Colocar a planta ou flor (no caso da rosa 
branca) que será utilizada na panela para 
ferver. ELA DEVE SER FERVIDA JUNTO COM A 
ÁGUA. 


É importante que a panela esteja TAMPADA. 
Se ela ficar destampada, alguns elementos 


importantes volatilizam e se perdem. 


Essa forma de preparo libera os óleos 
essenciais, sendo diferente da preparacáo de 
chá por infusáo, onde se ferve a água e 
depois se coloca a planta. Náo confundam!! 
Para arruda, guiné e manjericáo basta utilizar 
um 

galho da planta. 

No caso da rosa branca deve-se utilizar trés 
rosas. NÃO UTILIZAR OS GALHOS, somente a 
flor. Náo é necessário tirar pétala por pétala. 
As plantas TÉM QUE SER FRESCAS. Náo 
adianta comprar ervas secas ou armazená- 
las secas. As plantas secas servem para O 
preparo de chá, contudo, náo servem para os 


banhos. 


Esperar a água chegar a uma temperatura 
agradável para tomar o banho e cuidado 
para não se queimar! 

O Banho 

O modo do banho vai depender da planta 

— Rosa Branca — Deve-se tomar o banho de 
sal grosso e logo após tomar o banho de rosa 
branca. Pode-se molhar a cabeça com o 
preparado extraído da rosa branca. 

— Arruda e Guiné — Quando se toma banho 
dessas duas plantas não é necessário o 
banho de sal grosso. Como será visto, elas 
têm a propriedade de transmutar as 
energias, ou seja, elas absorvem as energias 


negativas e imantam de energia positiva. O 


banho de arruda e guiné deve ser tomado do 


ombro para baixo. NÃO MOLHAR A CABEÇA. 


— Manjericão — O Banho de Manjericão 
deve ser tomado após o banho de sal grosso 
e, de forma análoga ao banho de arruda e 
guiné, só deve ser tomado dos ombros para 


baixo. 


O Banho de Arruda 

Os óleos essenciais liberados pela arruda 
durante a preparação do banho liberam um 
odor que “incomoda” os obsessores. Além 
de limpar e imantar a aura ela também ajuda 
o paciente a se desvencilhar 


“temporariamente” do obsessor. A 


permanência desse afastamento vai 
depender muito mais do padrão vibratório 
do que dos banhos tomados. 

Lembrem-se, os banhos são ferramentas de 
auxílio, não são a solução dos problemas 
espirituais. O banho de arruda tem três 


funções 


principais: Limpeza, Vitalização e 
Afastamento de Obsessores. 

O Banho de Guiné 

O banho de guiné é mais potente que a 
Arruda no sentido de transmutar as energias 
negativas em positivas. As duas plantas 
alcançam o seu objetivo, ou seja, trazem o 


benefício ao paciente, contudo, a guiné 


possui elementos mais concentrados para 
esse tipo de servico. 

O Banho de Rosa Branca 

A principal funcáo do banho de rosas brancas 
é a vitalização. 

Esse banho é uma benção!!! 

Lembrem-se que o banho de rosa branca é o 
único citado nesse artigo que permite 
molhar a cabeça. 


O Banho de Manjericão 


O manjericão é uma erva poderosíssima para 

vitalização, tanto que na Umbanda ela é 

utilizada para vitalizar as guias dos médiuns 
4 » e ed 

(aqueles “colares” que os irmãos da 


Umbanda utilizam). 


Conclusáo 

Todos os banhos que vimos trazem 
benefícios, por isso não fique preocupado 
com qual planta deve ser utilizada. Acredite 
na sua intuicáo na hora de comprar e abra 
seu coracáo para esse maravilhoso arsenal 
de energias doadas pela natureza. 

A dúvida para escolher a melhor planta e o 
pensamento fixo em encontrar “a melhor” 
erva para o seu caso pode atrapalhar todo o 
tratamento. 


Como comprar as ervas e o Sal Grosso 


O sal grosso vendido normalmente nas lojas 


possui anti-umidificante. Essas substáncias 


tornam o sal menos puro, contudo, náo 
invalidam o tratamento. 

Casas de artigos religiosos, principalmente 
de Umbanda, vendem um sal menos 


modificado, que vem em pedras maiores. 


Amendoeira: Seus galhos sáo usados nos 
locais em que o homem exerce suas 
atividades lucrativas. Na medicina caseira, 
seus frutos são comestíveis, porém em 
grande quantidades causam diarréia de 
sangue. Das sementes 

fabrica-se o óleo de amêndoas, muito usado 
para fazer sabonetes por ter efeitos 
emolientes, além de amaciar a pele. 


Ervas de Exú 


Amoreira: Planta que armazena fluidos 
negativos e os solta ao entardecer; é usada 
pelos sacerdotes no culto a Eguns. Na 
medicina caseira, é usada para debelar as 
inflamações da boca e garganta. 
Angelim-amargoso: Muito usado em 
marcenaria, por tratar-se de madeira de lei. 
Nos rituais, suas folhas e flores sáo utilizadas 
nos abó dos filhos de Naná, e as cascas sáo 
utilizadas em banhos fortes com a finalidade 
de destruir os fluidos negativos que possam 
haver, realizando um excelente descarrego 
nos filhos de Exu. A medicina caseira indica o 
pó de suas sementes contra vermes. Mas 


cuidado! Deve ser usada em doses pequenas. 


Aroeira: Nos terreiros de Candomblé este 
vegetal pertence a Exu e tem aplicacáo nas 


obrigações de cabeça, nos sacudimentos, nos 


banhos fortes de descarrego e nas 
purificacóes de pedras. É usada como 
adstringente na medicina caseira, apressa a 
cura de feridas e úlceras, e resolve casos de 
inflamações do aparelho genital. Também é 
de grande eficácia nas lavagens genitais. 
Arrebenta Cavalo : No uso ritualístico esta 
erva é empregada em banhos fortes do 
pescoço para baixo, em hora aberta. É 
também usado em magias para atrair 


simpatia. Não é usada na medicina caseira. 


Arruda: Planta aromática usada nos rituais 
porque Exu a indica contra maus fluidos e 
olho- grande. Suas folhas miúdas sáo 
aplicadas nos ebori, banhos de limpeza ou 
descarrego, o que é fácil de perceber, pois se 
o ambiente estiver realmente carregado a 
arruda morre. Ela é também usada como 


amuleto para proteger do 


mau-olhado. Seu uso restringe-se a 
Umbanda. Em seu uso caseiro é aplicada 
contra a verminose e reumatismos, além de 
seu sumo curar feridas. 

Avelós — Figueira-do-diabo: Seu uso se 
restringe a purificacáo das pedras do orixá 


antes de serem levadas ao assentamento; é 


usada socada. A medicina caseira indica esta 
erva para combater úlceras e resolver 
tumores. 

Azevinho: Muito utilizada na magia branca 
ou negra, ela é empregada nos pactos com 


entidades. Náo é usada na medicina popular. 


Bardana: Aplicada nos banhos fortes, para 
livrar o sacerdote das ondas negativas e 
eguns. O povo utiliza sua raiz cozida no 
tratamento de sarnas, tumores e doencas 
venéreas. 

Beladona : Nas cerimónias litúrgicas só tem 
emprego nos sacudimentos domiciliares ou 


de 


locais onde o homem exerca atividades 
lucrativas. Trabalhos feitos com os galhos 
desta planta também provocam grande 
poder de atracáo. Pouco usada pelo povo 
devido ao alto princípio ativo que nela existe. 
Este princípio dilata a pupila e diminui as 
secreções sudorais, salivares, pancreáticas e 
lácteas. 

Beldroega: Usada na purificação das pedras 
de Exu. O povo utiliza suas folhas, socadas, 
para apressar cicatrizações de feridas. 
Brinco-de-princesa: É planta sagrada de Exu. 
Seu uso se restringe a banhos fortes para 
proteger os filhos deste orixá. Não possui uso 


popular. 


Cabeca-de-nego: No ritual a rama é 
empregada nos banhos de limpeza e o bulbo 
nos banhos fortes de descarrego. Esta batata 
combate reumatismo, menstruações difíceis, 
flores brancas e inflamações vaginais e 


uterinas. 


Cajueiro: Suas folhas são utilizadas pelo 
axogun para o sacrifício ritual de animais 
quadrúpedes. Em seu uso caseiro, ele 
combate corrimentos e flores brancas. Põe 
fim a diabetes. Cozinhar as cascas em um 
litro e meio de água por cinco minutos e 
depois fazer gargarejos, põe fim ao mau 


hálito. 


Cana-de-acúcar: Suas folhas secas e bagacos 
são usadas em defumações para purificar o 
ambiente antes dos trabalhos ritualísticos, 
pois essa defumação destrói eguns. Não 
possui uso na medicina caseira. 

Cardo-santo: Essa planta afugenta os males, 
propicia o aparecimento do perdido e faz cair 
os vermes do corpo dos animais. Na 

medicina caseira suas folhas são empregadas 


em oftalmias 


crônicas, enquanto as raízes e hastes são 
empregadas contra inflamações da bexiga. 
Catingueira: É muito empregada nos banhos 
de descarrego. Seu sumo serve para fazer a 


purificação das pedras. Entretanto, não deve 


fazer parte do axé de Exu onde se depositam 
pequenos pedacos dos axé das aves ou 
bichos de quatro patas. Na medicina caseira 
ela é indicada para menstruações difíceis. 
Cebola-cencém: Essa cebola é de Exu e nos 
rituais seu bulbo é usado para os 
sacudimentos domiciliares. É empregada da 
seguinte maneira : corta-se a cebola em 
pedaços miúdos e, sob os cânticos de Exu, 
espalha-se pelos cantos dos cômodos e 
embaixo dos móveis; a seguir, entoe o canto 
de Ogum e despache para Exu. Este trabalho 


auxilia na descoberta de falsidades e 


objetos perdidos. O povo utiliza suas folhas 


cozidas como emoliente. 


Cunana: Seu uso restringe-se aos banhos de 
descarrego e limpeza. Substituiu em parte, 
os sacrifícios a Exu. A medicina caseira indica 
os galhos novos desta planta para curar 


úlceras. 


Erva-preá: Empregada nos banhos de 
limpeza, descarrego, sacudimentos pessoais 
e domiciliares. O povo usa o chá desta erva 
como aromatizante e excitante. Banhos 
quentes deste chá melhoram as dores nas 
articulações, causadas pelo artritismo. 
Facheiro-Preto: Aplicada somente nos 
banhos fortes de limpeza e descarrego. Na 
medicina caseira, ela é utilizada nas afecções 


renais e nas diarreias. 


Fedegoso Crista-de-galo: Esta erva é utilizada 
em banhos fortes, de descarrego, pois é 
eficaz na destruicáo de Eguns e causadores 
de enfermidades e doencas. Seus galhos 
envolvem os ebó de defesa. Com flores e 
sementes desta planta é feito um pó, o qual 
é aplicado sobre as pessoas e em locais; é 
denominado “o pó que faz bem”. Na 
medicina caseira atua com excelente 
regulador feminino. Além de agir com grande 
eficácia sobre erisipelas e males do fígado. É 
usada pelo povo, fazendo o chá com toda 
erva e bebendo a cada duas horas uma 


xícara. 


Fedegoso: Misturada a outras ervas 
pertencentes a Exu, o fedegoso realiza os 
sacudimentos domiciliares. É de grande 
utilidade para limpar o solo onde foram 
riscados os pontos de Exu e locais de 


despacho pertencentes ao deus da liberdade. 


Figo Benjamim: Erva usada na purificacáo de 
pedras ou ferramentas e na preparacáo do 
fetiche de Exu. É empregada também em 
banhos fortes nas pessoas obsediadas. No 
uso popular, suas folhas sáo cozidas para 
tratar feridas rebeldes e debelar o 


reumatismo. 


Figo do Inferno: Somente as folhas 
pertencentes a este vegetal sáo de Exu. Na 
liturgia, ela é o ponto de concentracáo de 
Exu. Náo possui uso na medicina popular. 
Folha da Fortuna: É empregada em todas as 
obrigações de cabeça, em banhos de limpeza 
ou descarrego e nos abôs de quaisquer 
filhos-de- santo. Na medicina caseira é 
consagrada por sua eficácia, curando cortes, 
acelerando a cura nas cicatrizações, 
contusões e escoriações, usando as folhas 


socadas sobre os ferimentos. O suco desta 


erva, puro ou misturado ao leite, ameniza as 


consequências de tombos e quedas. 


Juá — Juazeiro: É usada para complementar 
banhos fortes e raramente está incluída nos 
banhos de limpeza e descarrego. Seus galhos 
são usados para cobrir o ebó de defesa. A 
medicina caseira a indica nas doenças do 
peito, nos ferimentos e contusões, aplicando 
as cascas, por natureza, amargas. 

Jurema Preta: Tanto na Umbanda quanto no 
Candomblé, a Jurema Preta é usada nos 
banhos de descarrego e nos ebó de defesa. O 
povo a indica no combate a úlceras e 
cancros, usando o chá das cascas. 

Jurubeba: Utilizada em banhos preparatórios 
de filhos recolhidos ao ariaxé. Na medicina 


caseira, o chá de suas folhas e frutos 


propiciam um melhor funcionamento do 


baco e fígado. É poderoso 


desobstruente e tónico, além de prevenir e 
debelar hepatites. Banhos de assentos 
mornos com essa erva propiciam melhores 


as articulações das pernas. 


Lanterna Chinesa: Utilizada em banhos fortes 
para descarregar os filhos atacados por 
eguns. Suas flores enfeitam a casa de Exu. 
Popularmente, é usada como adstringente e 
a infusão das flores é indicada para 
inflamação dos olhos. 

Laranjeira do Mato: Seu uso se restringe a 


banhos fortes, de limpeza e descarrego. Na 


medicina caseira ela atua com grande 
eficácia sobre as cólicas abdominais e 
também menstruais. 

Mamáo Bravo: Planta utilizada nos banhos 
de limpeza, descarrego e nos banhos fortes. 


Além de 


ser muito empregada nos ebó de defesa, 
sendo substituída de trés em trés dias, 
porque o orixá exige que a erva esteja 
sempre nova. O povo a utiliza para curar 
feridas. 

Maminha de Porca: Somente seus galhos são 
usados no ritual e em sacudimentos 
domiciliares. O povo a indica como 


restaurador orgânico e tonificador do 


organismo. Sua casca cozida tem grande 
eficácia sobre as mordeduras de cobra. 
Mamona: Suas folhas servem como 
recipiente para arriar o ebó de Exu. Suas 
sementes socadas váo servir para purificar o 
otá de Exu. Náo tem uso na medicina 
popular. 

Mangue Cebola: No ritual, a cebola é usada 
nos sacudimentos domiciliares. Corte a 
cebola em pedacos miúdos e, entoando em 
voz alta o canto de Exu, a espalhe pela casa, 


nos cantos e sob os 


móveis. Na medicina caseira, a cebola do 


mangue esmagada cura feridas rebeldes. 


Mangueira: É aplicada nos banhos fortes e 
nas obrigações de ori, misturada com 
aroeira, pinháo-roxo, cajueiro e vassourinha- 
de-relógio, do pescoco para baixo. Ao 
terminar, vista uma roupa limpa. As folhas 
servem para cobrir o terreiro em dias de 
abacá. Na medicina caseira é indicada para 
debelar diarréias rebeldes e asma. O 
cozimento das folhas, em lavagens vaginais, 
põe fim ao corrimento. 

Manjerioba: Utilizada nos banhos fortes, nos 
descarregos, nas limpezas pessoais e 
domiciliares e nos sacudimentos pessoais, 
sempre do pescoço para baixo. O povo a 
indica como regulador menstrual, 


beneficiando os órgãos genitais. 


Utiliza-se o chá em cozimento. 


Maria Mole: Aplicada nos banhos de limpeza 
e descarrego, muito procurada para 
sacudimentos domiciliares. O povo a indica 
em cozimento nas dispepsias e como 
excelente adstringente. 

Mata Cabras: Muito utilizado para afugentar 
eguns e destruir larvas astrais. As pessoas 
que a usam não devem tocá-la sem cobrir as 
mãos com pano ou papel, para depois 
despachá-la na encruzilhada. O povo indica o 
cozimento de suas folhas e caules para tirar 
dores dos pés e pernas, com banho morno. 
Mata Pasto: Seus galhos são muito utilizados 


nos banhos de limpeza, descarrego, nos 


sacudimentos pessoais e domiciliares. O 
povo a indica contra febres malignas e 


incómodos digestivos. 


Mussambé de Cinco Folhas: Obs.: Sejam eles 
de sete, cinco, ou três folhas, todos possuem 
o mesmo efeito, tanto nos trabalhos rituais, 
quanto na medicina caseira. Esta erva é 
utilizada por seus efeitos positivos e por 
serem bem aceitas por Exu no ritual de boas 
vindas. Na medicina caseira é excelente para 
curar feridas. 

Ora-pro-nobis: É erva integrante do banho 
forte. Usada nos banhos de descarrego e 
limpeza. É destruidora de eguns e larvas 


negativas, além de entrar nos assentamentos 


dos mensageiros Exus. No uso caseiro, suas 
folhas atuam como emolientes. 

Palmeira Africana: Suas folhas sáo aplicadas 
nos banhos de descarrego ou de limpeza. 
Náo possui uso na medicina caseira. 

Pau D'alho: Os galhos dessa erva sáo 
utilizados nos sacudimentos domiciliares e 


em banhos 


fortes, feitos nas encruzilhadas, misturadas 
com aroeira, pinháo branco ou roxo. Na 
encruzilhada em que tomar o banho, arrie 
um mi-ami-ami, oferecido a Exu, de 
preferéncia em uma encruzilhada tranquila. 
Na medicina caseira ela é usada para 


exterminar abscessos e tumores. Usa- se 


socando bem as folhas e colocando-as sobre 
os tumores. O cozimento de suas folhas, em 
banhos quentes e demorados, é excelente 
para o reumatismo e hemorroidas. 

Picáo da Praia: Náo possui uso ritualístico. A 
medicina caseira o indica como diurético e 
de grande eficácia nos males da bexiga. Para 
isso utilize-o sob a forma de chá. 

Pimenta Darda: “Aplicada em banhos fortes 
e nos assentamentos de Exu. Na medicina 
caseira, suas sementes em infusão são anti- 


helmínticas, destruindo até ameba. 


Pinháo Branco: Aplicada em banhos fortes 
misturadas com aroeira. Esta planta possui o 
grande valor de quebrar encantos e em 
algumas ocasiões substitui o sacrifício de 
Exu. Suas sementes são usadas pelo povo 
como purgativo. O leite encontrado por 
dentro dos galhos é de grande eficácia 
colocado sobre a erisipela. 

Porém, deve-se Ter cuidado, pois esse leite 
contém uma terrível nódoa que inutiliza as 
roupas. 

Pinhão Coral: Erva integrante nos banhos 
fortes e usadas nos de limpeza e descarrego 
e nos ebó de defesa. Na medicina caseira o 
pinhão coral trata feridas rebeldes e úlceras 


malignas. 


Pinháo Roxo: No ritual tem as mesmas 
aplicações descritas para o pinhão branco. É 
poderoso nos banhos de limpeza e 


descarrego, e também nos 


sacudimentos domiciliares, usando-se os 
galhos. Não possui uso na medicina popular. 
Pixirica — Tapixirica: No ritual faz parte do axé 
de Exu e Egun. Dela se faz um excelente pó 
de mudança que propicia a solução de 
problemas. O pó feito de suas folhas é usado 
na magia maléfica. Na medicina caseira ela é 
indicada para as palpitações do coração, para 
a melhoria do aparelho genital feminino e 
nas doenças das vias urinárias. 


Quixambeira: É aplicada em banhos de 


descarrego e limpeza para a destruição de 
eguns e ao pé desta planta são arriadas 
obrigações a Exu e a Egun. Na medicina 
caseira, com suas cascas em cozimento, atua 
como energético adstringente. Lavando as 


feridas, ela apressa a cicatrização. 


Tajujá — Tayuya: É usada em banhos fortes, 
de limpeza ou descarrego. A rama do tajujá é 
utilizada para circundar o ebó de defesa. O 
povo a indica como forte purgativo. 
Tamiaranga: É destinada aos banhos fortes, 
banhos de descarrego e limpeza. É usada nos 
ebó de defesa. O povo a indica para tratar 
úlceras e feridas malignas. 


Tintureira: Utilizada nos banhos fortes, de 


limpeza ou descarrego. Bem próximo ao seu 
tronco são arriadas as obrigações destinadas 
a Exu. O povo utiliza o cozimento de suas 
folhas como um energético desinflamatório. 
Tiririca: Esta plantinha de escasso 
crescimento apresenta umas pequeninas 
batatas aromáticas. Estas sáo levadas ao 
fogo e, em seguida, reduzida a pó, o qual 
funciona como pó de mudanca no ritual. 


Serve para desocupar casas e, colocadas 


embaixo da língua, desodoriza o hálito e 
afasta eguns. 

Urtiga Branca: É empregada nos banhos 
fortes, nos de descarrego e limpeza e nos 


ebó de defesa. Faz parte nos assentamentos. 


O povo a indica contra as hemorragias 
pulmonares e brónquicas. Urtiga Vermelha: 
Participa em quase todas as preparações do 
ritual, pois entra nos banhos fortes, de 
descarrego e limpeza. É axé dos 
assentamentos de Exu e utilizada nos ebó de 
defesa. Esta planta socada e reduzida a pó, 
produz um pó benfazejo. O povo indica o 
cozimento das raízes e folhas em chá como 


diurét 


Banho de ervas: 
As ervas secas devem ser usadas em infusão. 
Asverdes devem ser maceradas na água fria. 


É sempre preferível usar as ervas frescas: 


Alecrim — Tranquilizante é um banho 
purificador. Pode ser aspergido na casa para 
limpeza. 

Angélica — As flores de Angélica, se 
misturadas a algumas folhas de coentro e 
umas gotinhas de almíscar atraem o sexo 
masculino. Tome-o no quinto dia da lua 
crescente. 

Jasmim — As flores podem ser misturadas 
com pétalas de rosas vermelhas e um pedaço 
de âmbar para atrair o sexo masculino. 
Sálvia — Atrai bons pensamentos; deve ser 
tomado no primeiro dia da lua crescente. 
Alfavaca — Atrai bons fluidos e desperta a 


sensualidade. 


Laranja da Terra, Canela em pau e Pétalas de 
Girassol : no último dia da lua nova, atrai 


prosperidade. 


Cipó Caboclo, Folhas de Jenipapo. Um 
Quartzo Rosa e uma Granada (pedra): 


potencializador masculino. 


Elevante — Manjericáo e uma Ametista— 
eleva a espiritualidade. 

Boldo, Colônia e macaçá — afasta energias 
negativas. Tome-o no segundo dia da lua 
minguante. 

Banho de Sal Grosso — Também afasta a 
negatividade, mas não ferva o sal. Não é 


inconveniente tomar banho de sal grosso da 


cabeca aos pés como muitos dizem, afinal 
quando vamos a praia mergulhamos de 
cabeca na água do mar, onde se concentra a 
maior quantidade de sal, apenas deve 
precaver-se da acáo da salina no corpo 
durante muito tempo, para que se evite 


cansaco e incómodo. Portanto 


é recomendável que cerca de quatro horas 
após o banho de sal grosso, tomar um outro 
de água pura. 

Alfazema, Lavanda, Camomila, Jasmim, 
Angélica ou Erva-Doce — recurso usado 
quando o corpo está muito agitado, para 


acalmar. 


Tomilho, Arnica, Erva-Baleeira, Sal grosso — 
Auxilia em tensões musculares, após fazer 
muito esforço físico. 

Água de Canjica com Sete Gotas de Mel — É 
recomendado para recuperar a saúde. 
Banhos Espirituais e Defumações Banhos 
Espirituais e Defumações 

O banho é a renovação do corpo e da alma, 
pois quando o copo se sente bem e se acha 
refeito do cansaço, a alma fica também apta 
a vibrar harmoniosamente. Os antigos 
hebreus já usavam as abluções, que nã 


deixavam de ser banhos 


sagrados. Moisés, o grrande legislador 
hebreu, impós o uso do banho em seus 
seguidores. 

O batismo naas águas ministrado por Sáo 
João Batista, no Rio Jodão, era um banho 
sagrado, pois o batismo nas águas é o mais 
natural (e porque náo o primeiro banho 
purificador do ser humano nos dias de hoje, 
afinal, se batizam criancas ainda pequenas) 
que conhecemos, purificador do espírito, da 
mente e do corpo. 

Os banhos sempre foram um potente 
integrante do sentimento religioso, haja vista 
os povos da índia milenar serem lavados a 


banhar-se nas águas do rio sagrado, o 


Ganges, cumprindo assim parte de um ritual 
que para eles, é indipensável e sagrado. 


*A Magia dos Incensos* 


*O incenso elimina as energias negativas do 
ambiente e também ajuda na meditação , no 
relaxamento e até no físico.* 

Absinto 

* Estimulante geral para cansaço físico e 
mental* 

** Alecrim 

* Traz saúde e sucesso nos negócios, 
acalma.* 

** Alfazema 

*  Acalma e limpa o ambiente.* 


*  Almíscar* 


*  Afrodisíaco, atração e sensualidade.* 


Amor Perfeito* 
* Ajuda nos estudos, purifica ambientes, 
ajuda no amor, elevação das vibrações.* 


*  Angélica* 


*Espiritualidade.* 

* Anis* 

* Para despertar o amor interno, para 
despertar forças.* 

Arruda 

* Proteção, limpa ambientes carregados.* 
* Bálsamo* 


*Acalma e equilibra energias.* 


x 


Bálsamo Rosa* 
*Acalma, purifica ambientes, ajuda nos 


estudos, amor, eleva as vibrações.* 


*  Benjoim* 

*Exorcismo, espiritualidade* 

*  Camomila* 

*  Acalma, purifica ambientes, ajuda nos 


estudos psíquicos.* 


*  Canela* 

Estimulante, atrai prosperidade, bens 
materiais, acalma.* 

* Cânfora* 

*Limpa ambientes carregados, 


desenvolvimento psíquico, acalma.* 


* Côco* 

* Estimula o bem estar.* 

*  Cravo* 

*  Excitante, afrodisíaco e expectorante, 
expulsa as forcas negativas.* 

*  Cedro* 

*  Purifica ambientes, para despertar forças 
psíquicas.* 

* 

Cravo da Índia* 

*Purifica ambientes, para despertar forcas, 


espiritualidade, sensualidade e atracáo.* 


Dama da Noite* 


* Ideal para encontros amorosos. * 


*  Egipcio* 

*Purifica ambientes, desperta o amor.* 
* 

Erva Doce* 


*Poderoso calmante.* 


*  Espiritual* 

*Purifica ambientes, desperta forcas, 
espiritualidade.* 

*  Eucalipto* 

*Purifica ambientes.* 

*  Etermum* 

*Ajuda nos estudos, espiritualidade, 


elevação das vibrações psíquicas.* 


x 


Flor do Campo* 

* Equilibrio emocional. * 

* 

Flor de Pitanga* 

*Incentiva a criatividade.* 

* 

Flor Indiana (Kewda)* 

*Purifica as vias respiratórias.* 

*  Floral* 

*Afasta sentimentos negativos* 

*  Heliotropio* 

*Amor.* 

*  Jasmim* 

*Afrodisíaco, atrai paixão, melhora o humor, 
espiritualidade, elevação das vibracoes.* 


* Kamac* 


* Para despertar forcas.* 


*  lLavanda* 


* Harmonia, paz e equilíbrio no ambiente.* 


Lírio* 

* Harmonia, paz e equilibrio.* 

*  Lótus* 

*Ajuda nos estudos, elevação das vibrações* 
* 

Macá Rosada* 

*Acalma.* 

*  Madeira* 

*Energia positiva, amor, elevação das 


vibrações.* 


Madeira Oriental* 

*Sensualidade e atracáo.* 

*  Mirra* 

*  Oferenda aos Deuses, traz boa sorte, 
saúde, sucesso nos negócios, acalma e 
purifica ambientes, traz espiritualidade 


psíquica.* 


Mirra Quefren* 

*Para despertar forças.* 

* Musk* 

*Cria um ambiente de sensualidade.* 
* Néfer* 


*Amor, sensualidade e atração. * 


*  Nefertum* 

*Para despertar as forcas, espiritualidade 
psíquica.* 

* Nefetes* 

*Amor.* 


x 


Nós Moscada* 


*Diminui a ansiedade. * 


* Opium* 


*Favorece a determinacáo, ajuda nos 


estudos, elevação das vibrações psíquicas.* 


x 


Ópium Rosa* 


* Sensualidade e atracáo.* 


“Orquídea Afrodisiaco. * 

*Papoula Elevação das vibrações psíquicas.* 
*Patchouly* 

*Desperta a alegria e a clarividência, 
sensualidade e atração, para despertar 
forças.* 

*Quéfron* 

* Elevação das vibrações psíquicas.* 
*Romanus* 

* Para despertar forças psíquicas.* 
*Rosa* 

*  Purifica ambientes, ajuda nos estudos, 
espiritualidade, amor, elevacáo das 
vibrações.* 


*Rosa Branca* 


*Purifica os sentimentos, acalma.* 
*Rosa Musgo* 

*  Rejuvenesce, embeleza, acalma.* 
*Rosário* 

*Para despertar forças psíquicas.* 


*Sandalo* 


* Equilíbrio mental, acalma, purifica 
ambientes, ajuda nos estudos, * 

* espiritualidade, amor, elevação das 
vibrações, sensualidade e atração. * 
*Templum* 

* Ajuda nos estudos, traz espiritualidade, 
elevação das vibrações. * 

*Verbena* 


*Ativa a sensualidade.* 


*Vetiver* 


* Ativa a sensualidade, comando.* 


*Violeta* 

*Desperta a auto-confiança, afrodisíaco.* 
*Ylang-Ylang* 

* Ativa a sensualidade, poderoso 
afrodisíaco. * 

*Amor: Almíscar, Jasmim, Maçã, Rosa, Lótus, 
Ópium, Sândalo, Canela, Cravo. 

Limpeza: Alecrim, Arruda, Eucalipto, Canela, 
Cravo. Espiritualidade: Mirra, Violeta, Rosa. 
Meditação: Violeta, Mirra, Rosa, Verbena. 
Acalmar: Alecrim, Alfazema, Flor de Maçã, 
Jasmim. Atrair os Encantados: Pinho, 


Eucalipto, Maçã. Estudos: Alfazema, Lótus, 


Jasmim, Rosa. Energizar: Canela, Eucalipto, 


Cravo. 


x 


* 


Para os Signos: 


Áries: Almiscar, Sándalo, Ópium. 


Touro: Pinho, Eucalipto, Cravo, Canela. 
Gémeos: Rosa, Alecrim, Jasmim. 

Cancer: Macá, Alfazema, Violeta. 

Leáo: Patchouli, Almíscar, Sándalo, Ópium. 
Virgem: Rosa, Alfazema, Benjoim. 

Libra: Maçã, Rosa, Cedro. 

Escorpião: Almiscar, Opium, Eucalipto. 
Sagitário: Cravo, Canela, Rosa. Capricórnio: 


Lótus, Alecrim. Aquário: Violeta, Rosas, 


Flores do Campo. Peixes: Violeta, Alecrim, 


Alfazema. 


BANHOS DE LIMPEZA ENERGÉTICA 
CONHECIDO POR MUITOS COMO BANHO 
DE DESCARREGO 

*BANHOS DE LIMPEZA ENERGÉTICA* 

Os banhos de descarrego ou de limpeza tem 


a funcáo de remover da nossa aura energias 


provocadas por inveja, olho gordo, pragas, 
enfim. 

Os 

banhos energéticos sáo muito utilizados para 


ajudar na limpeza de nossa 


aura e para atrair bons fluidos em situações 
específicas. Protegem 

contra forcas negativas, nos auxiliam na 
abertura de nossos caminhos financeiros, 
amorosos, na nossa saúde, enfim nos trazem 
apenas benefícios. 

O preparo de um banho energético é um ato 
mágico, um ritual que deve ser feito com 
concentração e sempre bons pensamentos. 
llumine seu anjo de guarda, ore pela 
finalidade a qual você vai preparar 

seu banho e mantenha sua mente livre de 
pensamentos negativos e prejudiciais ao seu 


objetivo. 


Antes dos banhos energéticos, sempre tome 
seu banho higiénico normalmente. Os 
banhos devem ser jogados sempre do 
pescoco para baixo (exceto o banho de rosas 
brancas), de cócoras e na direcáo da rua. A 
temperatura da 

infusáo deve estar sempre mais para fria do 
que para quente. Procure enxugar-se o 
menos possível para que permanecam os 
bons fluidos conseguidos através das ervas, 
plantas, flores e demais componentes do 
seu banho. 

As sobras do banho devem ser jogadas em 
água corrente para que a limpeza seja 
completa 


*Banho de limpeza* 


1 It de água de cachoeira ou mineral 7 dentes 


de alho roxo 


7 pitadas de sal grosso 


7 pingos ou borrifadas de um perfume seu 
que vc náo tenha gostado misture todos os 
ingredientes na água fria deixe descansar e 
tome esse banho após as 21. h na lua 
minguante ou se necessitar muito em qq lua. 
Após o banho recolha os dentes de alho com 
uma sacolinha plática e se tiver no fundo de 
seu quintal como enterrar bem fundo (vá 
sozinha /o) onde ninguem saiba. 


*BANHOS DE LIMPEZA* 


1 It de água mineral ou de cacheira 3 
galhinhos de alecrim 

3 galhinhos de alfazema 3 punhados de 
levante 

Se as ervas forem frescas basta macerar com 
as mãos enquanto pedindo aos ciganos da 
estrada que abram seus caminhos, levando 


todo o mal que o atormenta. 


Se forem secas ferva-as por 10 minhutos. 
deixe esfriar, coe e jogue da cabeça para 
baixo, se necessitar pode acrescentar mais 
água de torneira para dar volume ao banho. 


Deixar as folhas que restarem do banho no 


z 


pé 


de uma árvore ou planta. 


*** Mantenha seu banheiro limpo e acenda 
um incenso de limpeza um pouco antes do 
banho. 

BANHO ENERGÉTICO PÓS LIMPEZA 

DEPOIS DE TOMAR SEU BANHO DE LIMPEZA 
FAZ- SE SEMPRE NECESSÁRIO UM BANHO 
ENERGÉTICO PARA REPOR SUAS FORÇAS E 
FECHAR SUA AURA. 

MEL 

ÁGUA MINERAL 

PÉTALAS DE UMA ROSA BRANCA GOTAS DE 
SEU PERFUME PREFERIDO 


JOGUE TUDO DA CABEÇA PARA BAIXO, NÃO 
SE ENXUGUE E DEIXE AS PÉTALAS AOS 


PÉS DE UMA ÁRVORE BEM BONITA COM 
FRUTOS OU FLORES. 

** Para afastar o mau olhado ou quebranto 
** 3 litros de água mineral 

1 garrafa de cerveja clara 

Misture a cerveja com a água e banhe-se da 
cabeca aos pés, após o banho higiénico. 
Enrole uma toalha na cabeca e vista-se sem 


enxugar-se. 


x 


* 
** Para retirar a negatividade ** 4 litros de 


água mineral 


2  punhados de sal grosso 


2 dentes de alho roxo cortados em cruz 5 


galhos de arruda macho 


5 galhos de arruda fémea 

Ferva a água com os dentes de alho 
cortados. Quando a água estiver morna, 
acrescente a arruda, tratando de macerá-la, 
até que esteja totalmente desfeita. Misture o 
sal. Deixe esfriar e coe. Use do pescoco para 
baixo, após o banho habitual. Passadas duas 
horas, tome uma chuveirada de água morna 
ou fria. Faca na lua minguante 

entes numa vasilha grande e deixe Ervas 
especiais: 


Açúcar 


Jogue um pouquinho de açúcar mascavo na 
água e tome um banho para renovar a 
energia da sua aura, fazendo com que as 
outras pessoas que também tenham uma 
energia positiva sintonizem com você. 


Alecrim 


É excelente para nos livrar da sensação de 
fadiga, cansaço e desânimo; é Ótimo para 
quem estuda. Bicarbonato de sódio 

Auxilia o sono, diminuindo a irritabilidade e o 
descontrole. Misturado 

ao sal marinho, em partes iguais, é um 
excelente 

banho para ser tomado à noite, antes de 


dormir. Fica melhor ainda se você conseguir 


intercalar este banho com outro de 
camomila (um dia para cada um). 

Café 

Para acabar com os pesadelos e com aquela 


horrivel sensacáo de que 


estamos sendo observados, coloque duas 
xícaras ( chá ) de café bem forte em cinco 
litros de água e banhe-se da cabeça aos pés. 


Canela 


A canela tem fama de ser a especiaria da 
prosperidade e do dinheiro, mas nunca falta 
também em uma boa poção de amor. 


Quando usada com outras 


ervas, atrai a positividade em todos os 
sentidos. Experimente combiná-la com noz- 
moscada ralada, erva-doce, louro ou cravo- 
da-índia. 

Casca de laranja fresca 

Excelente para as pessoas mais tímidas, pois 
ajuda a aflorar os sentimentos. Usa-se no 
banho a casca de uma laranja média para 
cada trés litros de água fervida. 
Cravo-da-índia 

Proteja-se contra a inveja tomando um 
banho de cravo-da-índia, de preferéncia 
moído. Basta uma colher de sopa para cada 
litro de água. Náo se esqueca de coar. 


Eucalipto 


Macere algumas folhas frescas numa vasilha 
com água em temperatura ambiente e tome 
o banho da cabeca aos pés, sentindo a 
alegria surgir dentro de vocé, ao mesmo 
tempo em que a sua forca de vontade se 
renova. Náo há apatia que resista! 

Flores de Murta 

Também conhecidas como " Damas da 
noite”, pois só a noite elas se abrem e 
exalam seu delicioso perfume forte e 
adocicado, as flores de murta sáo excelentes 
para atrair energia positiva. Devem ser 
colocadas de molho em água em água fria e 
aí permanecer por uma noite, de preferência 


de lua-cheia. Deixe-as tomar o sol da manhá 


também e, antes do meio-dia, vocé poderá 
usá-las para o seu banho. 


Noz-moscada 


Prepare um banho a cada lua crescente, 
combinando-a com salsa desidratada e erva- 
doce para recarregar as energias. Náo se 
esqueca de que a noz-moscada deve ser 
ralada. 

Sal marinho 

Este sal sem iodo é um excelente aliado no 
combate a energia ruim do mau-olhado, que 
costuma deixar a pessoa desanimada e sem 
energia. Bastam trés punhados de sal em 


cinco litros de água para um banho antes de 


dormir. Na manhá seguinte, tome um banho 
de eucalipto ou alecrim, para reenergizar o 
corpo e aumentar a forca. 

Vinagre 

Excelente contra o mau-olhado,é também 
usado como tónico para pele. 


Receitas de banhos mágicos: 


Banho de sol 

Para manter o seu namorado sempre 
apaixonado. Ingredientes: 

*Uma garrafa transparente *água filtrada ou 
fervida 

* papel cor-de-rosa Modo de fazer: 

Num dia de lua-cheia, encha a garrafa com 


água e 


embrulhe-a com o papel cor-de-rosa ( 
qualquer tipo de papel, só a cor que é 
importante). 

Deixe-a um dia inteiro ao sol, e a noite, jogue 
a 

água sobre o corpo. 

Essa magia deve ser feita uma única vez. 
Banho de alho 

Contra a energia gerada por situações difíceis 
e 

constrangedoras, nada melhor do que este 
banho. 


Ingredientes necessários: 


* 2 litros de água 


* 2 colheres de sopa de tomilho 


* 7 dentes de alhos frescos e inteiros 

* 2 duas colheres ( sopa) de salvia seca * 1 
colher ( sopa) de sal marinho 

Modo de fazer: 

Ponha a água no fogo e desligue-o assim que 
ela levantar fervura. Coloque os ingredientes 
na água, tampe por alguns minutos, espere 


esfriar, coe e tome seu banho. 


Banho de cheiro para atrair um amor 
Ingredientes necessários: 

* 3 litros de água 

* 7 pétalas de rosa branca 

* 3 galhinhos de manjericão 

* 3 galhinhos de alecrim 


* 3 gotas de seu perfume predileto 


Modo de fazer: 

Prepare um banho com todos os 
ingredientes juntos, de preferéncia na lua- 
cheia. 

Banho de flores e frutas 

Nada melhor do que este delicioso banho 
para estimular a sua aura para o amor. 
Ingredientes necessários: 

* Pétalas de 3 rosas vermelhas 

* Algumas gotas de sândalo ( essência ou 
perfume) 

* Um ojeto de ouro ( por exemplo, um anél 
ou 

alianca ) * Cascas frescas de uma macá Modo 


de fazer: 


Numa noite de lua-cheia, coloque os 
ingredientes numa vasilha com água fria 
(filtrada ou fervida) e deixe descansar a noite 
inteira. Na manhá seguinte, esfregue 


delicadamente as pétalas de 


rosa e as cascas da macá nas paredes da 
vasilha, retire o objeto de ouro e faça o 
banho. 

REZA DE ORÍ PARA SER FEITO TODA MANHÃ 
Vá até o seu quarto de Orisá, em frente ao 
Igbá de seu Orisa Fun- Fun (Obatalá). Caso 
não tenha em casa, vá à uma área onde você 
veja o Sol nascendo. 

Coloque uma eniyn (esteira) ou um lençol 


branco no chão e ajoelhe-se de frente para o 


Sol. Pegue um pouco de Gyn e bocheche, 
cuspindo para o lado, a fim de esquentar o 
ofó. 

Pegue um copo de água fresca, molhe o 


centro de sua cabeca e invoque 


ORI: 

"Ori 000000. Ori 000000. Ori 00000". Feito 
isso, comece as rezas que segue (pode ser 
feito em português): 

REZA DE ORI: 

Ori mi, mo ke pe o Ori mi, a pe je ori mi, 
Wa je mio ki ndi olowo o ki ndi olola ki ndi 
eni a pe sin laye o, 

Ori mi lori a jiki 


Ori mi lori a ji yo mo laye 


TRADUÇÃO: 

Meu ori, eu grito chamando por você! 

Meu ori, me responda! 

Meu ori venha me atender para que eu seja 
uma pessoa rica e próspera, 

Para que eu seja uma pessoa a quem todos 
respeitem. 

Oh, meu ori! Ao ser louvado pela manhã, 


Que todos encontrem alegria comigo. 


ORIKI ORI: 
Ori lo nda eni esi ondaye 
Orisa lo npa eni da o npa Orisa da orisa lo pa 


nida 


Bi isu won sun Ayé ma pa temi da ki ori mi 
ma se 

Ori ki ori mi ma gba abodi TRADUÇÃO: 

Ori é o criador de todas as coisas. 

Ori é que faz tudo acontecer, antes mesmo 


de a vida começar. 


É orisa que pode mudar o homem, Ninguém 
consegue mudar orisa. Orisa que muda a 
vida do homem, como inhame assado. 

Ayé, não mude o meu destino, 

Para que o meu ori não deixe que as pessoas 
me desrespeitem. Que o meu ori não me 
deixe ser desrespeitado por ninguém. 


Meu ori, não aceite o mal. BORI 


BORI - pronúncia correta BÓRÍ (alguns 
pronunciam BÓRÍ) -vem de bo + ori: adorar a 


cabeca, comida a 


cabeca; cerimónia através da qual a pessoa 
passa a ser consagrada aos Orixás, oferenda 
a cabeca, Ritual no qual é cultuado o 
Ori(cabeca), o principio da individualidade, 
considerado por muitos sacerdotes como a 
grande iniciacáo. Bori ou Bori significa 
"alimentar o Ori", é uma cerimônia adepta 
também no candomblé e em Casas de Santo 
(Orixá) de Nacáo (candomblé, jejé, 

nagó, angola, etc..), onde nós 


homenageamos (alimentamos) um dos 


mais importantes Orixás. O Bori é feito em 
muitas situações, tais como: 

antes de qualquer grande oferenda ao nosso 
Orixá (incluindo iniciação), 

quando nos sentimos enfraquecidos - sem 
poder de concentração, 

confusos, quando os búzios nos dizem para 
que o façamos, etc. 

As oferendas a Ori (Orixá que representa 


nossa cabeça) devem ser 


decididas através de consulta ao oráculo de 
Eridilogun, (ou jogo de búzios no candomblé) 
sendo classificados de acordo com os 
elementos integrantes de cada individuo em 


particular. O destino de uma pessoa depende 


de sua atitude para com a vida. O Orí é uma 
dinvindade que tem o objetivo de servir a 
uma pessoa a qual está ligado por forca do 
poder 

de Olodumare. Enquanto Orixá (Orisá) é 
intermediário entre os homens e Olodumare, 
Ori é o intermediário entre o homem e seu 


Orixá. 


Neste ritual, a cabeca é quem fala e decide. 
Orí tem desejos próprios. 

Veja uma "Adura Ori" (orin, reza, louvação, 
saudacáo), dedicada a Orí, ver que traduzido 
também fica muito bonito o que se está 
cantando, e pedindo no ato de uma reza, O 


que se está pedindo para aquela pessoa, e os 


que estáo presente em um fundamento 
altamente religioso do culto afro (culto de 
adoracáo aos Orixás). 

APE RÉ ORI Ô - Nos pedimos boa sorte ao Ori 
ADA NIXE WE - por que a cabeca tem muita 
luta MO JUBÁ BE O ORÍ O eu lhe saúdo 


minha cabeça ADA 


NIXE WE que tem muito a fazer AN LÉSÉ 
ORIXÁ. - aos pés do Orixá 

PRINCIPAIS ELEMENTOS DO BORI 

O ebo oferecido a cabeça (BORI) é 
encaminhado a Olódumare, através de Esu, 
sob a forma de uma "mensagem codificada”, 
onde cada elemento utilizado tem um 


significado lógico, pertencente a cadeia 


hierárquica da vida dentro do Universo, de 
acordo com a variedade de Asê: Negro, 
Branco e Vermelho, agindo em relacáo direta 


com a necessidade de cada ser. 


OBI ABATA (vegetal, vermelho e branco) - De 
uso fundamental no ritual, é considerado o 
primeiro alimento do imonlé. Busca o seu 
poder oracular, além de fazer uso de sua 
finalidade principal. "Obi existe para 
alimentar todo o ser”. Obi proporciona força 
e vida longa. OROGBO (vegetal, branco) - 
Também utilizado como alimento do 

imonle, garante a saúde e a força do ser. 
"ARUN KARUN KÌ Í WO INO OROGBO" - A 


doenca nunca entra em orogbo. 


OMI (água, mineral, branco) - A água é a 
representacáo da fertilidade feminina, 
veículo de ligacáo e comunicacáo com o 
imonlê. É o que garante a harmonia ou a 
calmaria. Não há oferenda sem água. 

OTIN (gin, vegetal, branco) - Sua 
representação refere-se à força do sêmen 
masculino. Transformação da matéria (Egún- 
gun). EPO (dendê, vegetal, vermelho) - É o 
elemento apaziguador, que 

representa a fertilidade feminina, o poder de 


gestação das IYA-AGBA, 


a força dinâmica dos descendentes. 


OYIN (mel, vegetal, vermelho) - Elemento de 
riqueza, de beleza e de docura. Mel, o 
sangue das folhas, é recolhido pelas abelhas, 
através de um sistema de uniáo e rígida 
hierarquia. No caso do melado de cana, 
apesar de ser um elemento de riqueza, e de 
docura, está intrinsecamente relacionado a 
descendéncia, por se tratar de um processo 
de transformação de matéria original. 

EKO (acaçá, vegetal, branco) - Pasta branca 
preparada à base de farinha de milho 


branco, 


simbolizando a fecundidade e a 
descendência genérica, sendo reunida para 


nova formação. Representa a matéria 


original transformada. Como oferenda 
identifica 

O SER. 

ORI (vegetal, branco) - Vitex Doniana 
VERBENACEAE. A madeira é 

marrom bem clara. Há flores cabeludas, 
amareladas ou brancas com 

corola e lóbulos azul-purpúreos. As frutas 


maduras se assemelham a 


ameixas pretas. 

OSUN (vegetal, vermelho) Pó vermelho, 
extraído da árvore 

Dracena Mannii AGAVACEAE através da ação 
natural dos cupins ou da serragem, que 


representa a fecundidade e a descendência 


genérica. É uma árvore de abundantes 
ramos. As flores sáo cheirosas e de 
pétalas grandes. Há frutas vermelhas. 
EFUN (mineral, branco) - Giz ou pó de giz 


frequentemente usado na 


adoracáo a Orisaála. Redondos bolos de giz. 
Representa a 

serenidade do amanhecer e a relacáo do 
homem com a terra. WÁJI, ELÚ OU ARO 
(vegetal, negro) - Lonchucarpus Cyanescens, 
tinta azul em forma de pó petrificado, de 
origem vegetal, o qual busca a representação 
do sangue negro, simbolizando a noite e a 
relação de ancestres ligados a própria 


escuridão. As partes frescas são contundidas 


a uma polpa, fermentada, seca e vendida 
nesta forma. As folhas sáo secadas ao sol e 


são usadas em um estado quebradico. 


IYEROSUN (vegetal, vermelho) Pó produzido 
pelo trabalho de um tipo de cupim ou da 
serragem da árvore sagrada BAPHIA NÍTIDA, 
Leguminosae Papilionoideae. É neste pó que 
são riscados os símbolos dos Odu, veiculando 
a sabedoria de Ifa, compreendida por 
Olodumaré. As favas e sementes detêm 
características diversas e propriedades que 
transcendem a sabedoria do ser desprovido 
do conhecimento de Orumila, 

como por exemplo podemos citar as que são 


mais utilizadas neste caso: 


AYO/OSO - Tem a finalidade de agregar o 
poder feiticeiro. ALIBÉ Atrair proteção, 
relativa ao poder de Sangó. 

ABERE - Atrair riqueza/abundância, relativa 
ao poder de Osun. ARIDON - Atrair saúde. 
OPELESimboliza o mensageiro de Ifá. 
ATAARE - Pimenta da Costa. Força/Ase de 


realização determinante 


daquilo que se pretende "ATAARE NÍ KO 
MAA TARI IBI KORO LÓNA". 
- "Ataare diz que o mal deve sempre ser 
afastado para longe do meu 


caminho”. 


As Frutas, assim como as favas e sementes, 
também possuem 

características individuais e propriedades 
diversas. É necessário se ter a 

sabedoria de Orunmila para identificá-las. 


Observe: 


OGEDE denominação dada à banana. 
Significa encantamento, fruta de interior 
macio "OGEDE ABO KI [JAYÉ INIRA". 

ESO KAN - Maçã. ESO ORO - Pêra. 

AJARA - Uva. 

NJE GBIGBE (comidas secas) - Referem-se, 
basicamente, ao alimento do ancestral que 
no caso deste trabalho (Ori/Borí) tem uma 


relação com o Ser Individual. Os demais 


elementos sáo igualmente utilizados a partir 
da sua relacáo de significado, com as 
necessidades elementais para aquele 


determinado Ori. 


OWO EYO (búzios) - Representa riqueza, 
tendo sido, inclusive, usado como moeda 
durante determinado tempo, e 
descendéncia, onde seu uso reporta aos 
primórdios a acáo atual da soberania 
temporal. O objetivo de seu uso é manter 
relacáo de ancestralidade. 

OWO (moeda) - Representa riqueza na 
atualidade. Busca a relacáo do descendente 
com o seu ancestral, enquanto o búzio faz 


relacáo ancestral com seu descendente. 


Os animais possuem suas representações 


específicas: 


ADIE (galinha) - prosperidade, filhos, 
casamento. AKUKO (galo) - boa saúde, tirar 
desgraças, vencer. 

ETU (galinha d'angola) - prosperidade. 
IGBIN (caracol) - placidez. 

EYELE (pombo) - dinheiro, sorte, saúde, vida 
longa. © EJA (peixe) - faz relação da 
abundância na quantidade de escamas e 
fertilidade pela natureza reprodutiva. 


BORI PESSOAL 


Material: 


. Esteira baiana; 


Pano de cabeca com capuz; 

e Manteiga de karité ou banha de Ori; 
1 Obi de 4 gomos (rosado); 

e 2 lençóis brancos; 

1 toalha branca; 

1 prato branco (pode ser pires); 1 Coco 


verde; 


e Água mineral; 

2 bacias de ágata; 

e Ervas frescas: manjericão, elevante, saião, 
colônia e macacá. 

Preparação: 

Lave as ervas frescas, separe as folhas e 


quine com agua até que sobre apenas uma 


"massa" de folhas. Faca isso em uma bacia 
branca 

de ágata. 

Separe 4 folhas de saiáo inteiras e coloque 


em uma vasilha com água. 


Deixe o banho nessa bacia por algum tempo, 
depois coe todas as folhas deixando somente 
a água. As folhas devem ser despachadas no 
mato. 

Escolha um espaco tranquilo e silencioso, 
coloque a esteira baiana e cubra com lencol 
branco. 

Coloque o Obi dentro de um prato branco 


com água. 


Deixe próximo a manteiga de Karité ou 
banha de Ori e as folhas de saiáo. Coloque a 
bacia náo usada na sua frente e se ajoelhe 


diante 


dela. Reze para Ori enquanto faz O 
procedimento: 

Ori mi, mo ke pe o Ori mi, a pe je ori mi, 
Wa je mi o ki ndi olowo o ki ndi olola ki ndi 
eni a pe sin laye o, 

Ori mi lori a jiki 

Ori mi lori a ji yo mo laye Tradução: 


Meu ori, eu grito chamando por você! 


Meu ori, me responda! 


Meu ori venha me atender para que eu seja 
uma pessoa rica e próspera, 

Para que eu seja uma pessoa a quem todos 
respeitem. 

Oh, meu ori! Ao ser louvado pela manhã, 
Que todos encontrem alegria comigo. 

// 

Ori lo nda eni esi ondaye Orisa lo npa eni da 


o npa Orisa da orisa lo pa nida Bi isu won sun 


Ayé ma pa temi da ki ori mi ma se Ori ki ori 
mi ma gba abodi 
Tradução: 


Ori é o criador de todas as coisas. 


Ori é que faz tudo acontecer, antes mesmo 
de a vida comecar. É orisa que pode mudar o 
homem, 

Ninguém consegue mudar orisa. 

Orisa que muda a vida do homem, como 
inhame assado. 

Ayé, não mude o meu destino, Para que o 
meu ori náo deixe que as pessoas me 


desrespeitem. 


Que o meu ori náo me deixe ser 
desrespeitado por ninguém. Meu ori, náo 
aceite o mal. 

Lave primeiro a sua cabeca com água 
mineral. Apenas jogue a água por toda a 


cabeca e deixe escorrer para a bacia. 


Abra o coco verde e faca a mesma coisa, 
deixe a água do coco escorrer por toda a 
cabeca, lavando-a bastante. Por fim, 
derrame o banho de ervas vagarosamente, 
escorrendo o 


banho com as mãos e lavando toda a cabeça. 


Espere a água escorrer toda, limpe o excesso 
em seu rosto e pescoço 

com a toalha branca, mas não enxugue sua 
cabeça. 

Abra o obi de 4 gomos, separando todos os 
gomos e retire o negativo. 

Pegue a manteiga de Karité ou banha de Ori 


e faça um montinho em 


cima sua ca ca. Afaste o cabelo e bloque-a 
(manteig. em contato 
com o couro cabeludo. Coloque os gomos do 


Obi em cima da 


manteiga em posicáo de Aláfia (os 4 
abertos), um gomo em cada lado. Cubra isso 
tudo com a 4 

folhas de saiáo e coloque o pano de cabeca 
com capuz por cima disso 

tudo tampando seu Ori, e prenda o pano de 
cabeca. 

Na noite em que fizer isso vocé náo deverá 
sair de casa, guarde um dia somente pra isso. 


Durma na esteira (pode usar um travesseiro). 


Quando levantar retire o pano com tudo o 


que esta na sua cabeca. 


Esse material deve ser despachado em uma 
mata limpa, ou em um 

lago limpo, nunca jogue na rua ou no lixo. 
Tome banho normal lavando a cabeca. Náo 
tome sol na cabeca 

durante esse dia, se for preciso cubra a 
cabeca. 

Converse com seu Ori diariamente, peca 
coisas boas e positivas, como bons amigos, 
boa sorte, bom emprego, bom 


relacionamento. Ele irá te escutar! 


"Ori mi ò serére fun mi." - "Meu Ori, faça 
somente o bem para mim." 

Quem é Ori? 

Ori-isesé (cabeça - o designante), também 
ori-ooro (cabeça ao amanhecer) ori akoko (a 
primeira cabeça) ou simplesmente ori 
(cabeça),é este o primeiro e mais 
Importante orixá no orun. E por causa de seu 
lugar primordial, ori- isheshé tem jurisdição 
sobre orí inú, que é a cabeça pessoal ou 
divindade possuída por cada e todas as 


pessoas e orixás, porque 


também os orixás têm seu ori individual, ou 


ori inú. 


O poder e autoridade que ori possui vêm da 
crença que ori- isheshé é o criador de todas 
as divindades, e sob as ordens de ori eles 
foram mandados as várias localidades aonde 
se tornaram respeitados. Na crença yorubá, 
ori é a residência de cada escolha de 
realização na forma em que lutam para 
alcançar seu destino. Algumas vezes é 
chamada de orí-inú ou cabeça interna ou 
destino. Há também um ori ode ou cabeça 
física, aonde ori inú reside. O contraponto de 


ori-inU no orún seria ori isheshé. 


Devido as circunstancias de sua criação, 
todos os orixás tem de prestar homenagem a 


ori. Todas as 


cabecas feitas no culto ou devoto tém de 
tocar a terra com a testa como um ato de 
respeito ao primeiro 

ori. No nascimento (parto), a cabeca física ou 
ori ode vem primeiro, enquanto o resto do 
corpo a 

segue, o que aumenta mais sua relacáo com 
ori-inu,que também é o primeiro a ser criado 


e o único 


determinante do destino do homem na 
terra. Devido a isto, a cabeça física é tratada 
com muito 

respeito e propiciada como ori-inú, seu 
contraponto espiritual, resultando na 


primeira servir 


comumente como meio de comunicação 
com a outra. O ori de uma pessoa é tão 
importante que deve ser propiciado 
frequentemente e sua ajuda é 

necessária antes de iniciar qualquer ato e 


isto é feito através do ebori (bori). 


AJALÁ ORÍ, ORÍ L'EWA, L'EWA, L'EWA. 

OPÉ ENYIN EDUMARE, WÁ ORÍ, E KU Ó. 

OPÉ ENYIN EDUMARE, WÁ ORÍ, E KU Ó. 

E KU Ó ÒRUN, E KU Ó OSUPÁ, E KU OJO, OJO 
BO ILE. 

E KU Ó ÒRUN, E KU Ó OSUPÁ, E KU OJO, OJO 
BO ILE. 

IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORI, IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE 
ORÍ. 


Ajalá que molda cabeças, deixe este Ori 
lindo, lindo, lindo. 

Agradeço-te Deus, venha para esta Cabeça, 
eu te saúdo. 

Eu saúdo o Sol, eu saúdo a Lua, eu saúdo a 
Chuva, Chuva que cai sobre a Terra. 

Vc será uma Cabeça feliz, acorde feliz Orí. 
ORIO ORIO 

ORI MIO! 

SE RERE FUN MI! 


MEU ORI! 
SE ALEGRE COMIGO! 
Para termos idéia quanto a importância e 


precedência do ORI em relação aos demais 


ORISA, um Itan do ODU OTURA MEJI, ao 
contar a história de um ORI que se perdeu no 
caminho que o conduzia do ORUN para o 
AIYE, relata: "... OGUN chamou ORI e 
perguntou- lhe, "Você não sabe que você é o 
mais velho entre os ORISA? Que você é o 
líder dos ORISA?.... Sem receio podemos 
dizer, "ORI mi a ba bo ki a to bo ORISA", ou 
seja, "Meu ORI, que tem que ser cultuado 


antes que o ORISA" e 


temos um oriki dedicado a ORI que nos fala 
que " KO SI ORISA TI DA NIGBE LEYIN ORI 
ENI", significando, "... Não existe um ORISA 
que apoie mais o homem do que o seu 


próprio ORI...”, 


Quando 

lo encontramos uma pessoa que, apesar de 
enfrentar na vida uma série de dificuldades 
relacionadas a ações negativas ou maldade 
de outras pessoas, continua encontrando 
recursos 

internos, força interior extraordinária, que 


lhe permitam a 


sobrevivência e, inclusive, muitas vezes, 
mantém resultados adequados de realização 
na vida, podemos dizer, "ENIYAN KO FE KI 
ERU FI 

ASO, ORI ENI NI SO NI”, ou seja, "as pessoas 
não querem que você sobreviva, mas o seu 


ORI 


trabalha para você”, trazendo, essa 
expressão, um indicador muito importante 
de que um ORI 

resistente e forte é capaz de cuidar do 
homem e garantir-lhe a sobrevivência social 


e as relações com a 


vida, apesar das dificuldades que ele 
enfrente. 

Esta é a razão pela qual o EBORÍ, forma de 
louvacáo e fortalecimento do ORI utilizada 
em nossa 

religião, é utilizado muitas vezes, 
precedendo ou, até, substituindo um EBO. 
Isso se faz para que a pessoa encontre 


recursos internos adequados, esta força 


interior de que falamos, seja a adequacáo ou 
ajustamento de suas condições frente as 
situações enfrentadas, seja quanto ao 


fortalecimento de suas reservas de energia e 


consequente integração com suas fontes de 
vitalidade. 

É importante dizer que é o ORI que nos 
individualiza e, por consequência, nos 
diferencia dos demais habitantes do mundo. 
Essa diferenciação é de natureza interna e 
nada no plano das aparências físicas nos 
permite qualquer referencial de identificação 
dessas diferenças.. Sinalizando essa 
condição, talvez uma das maiores lições que 


possamos receber com respeito a ORI possa 


ser extraída do Itan ODU OSA MEJI, que 
reproduzimos a seguir e que é a resposta que 


foi dada por IFA para Mobowu, 


esposa de OGUN, quando ela foi lhe 
consultar: 

"ORI BURUKU KI I WU TUULU. 

A KII DA ESE ASIWEREE MO LOJU- ONA. 

A KIIM' ORI OLOYE LAWUJO. 

A DIA FUN MOBOWU TI | SE OBINRIN OGUN. 
ORI TI O JOBA LOLA, ENIKAN O MO KI TOKO- 
TAYA O MO PE'RAA WON NI WERE 

MO. 


ORI TI O JOBA LOLA, ENIKAN O MO." 
TRADUÇÃO 


"Uma pessoa de mau ORI náo nasce com a 
cabeca diferente das outras. 

Ninguém consegue distinguir os passos do 
louco na rua. 

Uma pessoa que é líder náo é diferente E 
também é dificil de ser reconhecida. 

É o que foi dito à Mobowu, esposa de OGUN, 


que foi consultar IFA. 


Para os yorubá o ser humano é descrito 
como constituido dos seguintes elementos: 
ARA, OJIJI, OKAN, EMI e ORI. 

ARA é corpo fisico, a casa ou templo dos 
demais componentes. 

OJIJI é o "fantasma" humano, é a 


representação visível da essência espiritual. 


OKAN é o coração fisico, sede da inteligência, 
do pensamento e da ação. 
EMI, está associado a respiração, é o sopro 


divino, 


Quando um homem morre, diz-se que seu 
EMI partiu. 

ORI é o ORISA pessoal, em toda a sua força e 
grandeza. ORI é o primeiro ORISA a ser 
louvado, representação particular da 
existência individualizada (a essência real do 
ser). É aquele que guia, acompanha e ajuda a 
pessoa desde antes do nascimento, durante 
toda vida e após a morte, referenciando sua 
caminhada e a assistindo no cumprimento de 


seu destino. 


ORI em yorubá tem muitos significados - o 


sentido literal é 


cabeca física, simbolo da cabeca interior (ORI 
INU). Espiritualmente, a cabeça como o 
ponto mais alto (ou superior) do corpo 
humano representa o ORI. 

Enquanto ORISA pessoal de cada ser 
humano, com certeza ele está mais 
interessado na realização e na felicidade de 
cada homem do que qualquer outro ORISA. 
Da mesma forma, mais do que qualquer um, 
ele conhece as necessidades de cada homem 
em sua caminhada pela vida e, nos acertos el 


desacertos de cada um, tem os recursos 


adequados e todos os indicadores que 


permitem a reorganizacáo dos 


sistemas pessoais referentes a cada ser 
humano. Reforcando esta questáo temos um 
oriki que nos diz 

"ORI LO NDA ENI 

ESI ONDAYE ORISA LO NPA ENI DA O NPA 
ORISA DA 

ORISA LO PA NIDA 

BI ISU WON SUN 

AYÉ MA PA TEMI DA 

KI ORI MI MA SE ORI 


KI ORI MI MA GBA ABODI" 
TRADUÇÃO 


"ORI é o criador de todas as coisas 

ORI é que faz tudo acontecer, antes da vida 
começar 

É ORISA que pode mudar o homem Ninguém 
consegue mudar ORISA 

ORISA que muda a vida do homem como 
inhame assado 


AYE", não mude o meu destino 


Para que o meu ORI não deixe que as 
pessoas me desrespeitem 

Que o meu ORI não me deixe ser 
desrespeitado por ninguém 

Meu ORI, não aceite o mal." (AYE-conjunto 


das forças do bem e do mal) 


Como foi dito, náo existe um ORISA que 
apóie mais o homem do que o seu próprio 
ORI: um trecho do adura (reza) feito durante 
o assentamento de um IGBA-ORI diz: 


KORIKORI 


Que com o ase do próprio ORI, O ORI vai 
sobreviver 

KOROKORO. 

Entáo é a nossa cabeca que devemos 
reverenciar náo aquela tigela com alguns 
objetos que dizem, ser o Igbá Orí. Digo isso 
por que acredito assim. E algumas vezes, 
quando sou questionado por algumas 


pessoas que por "n" motivos, perguntam o 


quê fazer com seu "Igbá-Orí". 


Outros, preocupadíssimos porque seus 
zeladores náo querem entregar ou que pior 


ainda, 


despacharam seus Igbá-Orí. Então, converso 
com elas dizendo isso que acredito. Grande 
parte delas se acalma e acaba concordando 
comigo. Náo que Eu seja o dono da verdade, 
mas, há lógica em minha teoria. Mas, se náo 
houver, é um bom assunto para ser pensado 
por todos. 

Assim como, náo é por ter escolhido um mau 
Orí que a pessoa tenha que viver na penúria 
a vida inteira. Ela poderá, através dos ebo 


reverter esse quadro, se náo por completo, 


mas, em boa parte, pois ela estará 


resgatando parte da integridade do seu Orí. 


Mas, também, náo será somente através dos 
ebo que isso será alcancado. Elas também 
haveráo que se esforcar com muito mais 
forca de vontade ainda para superarem suas 
barreiras. Podem náo alcancar o sucesso 
total, mas, poderáo ter uma vida mais amena 
com algumas realizações e alegrias. 

A iniciação na Religião Yoruba significa o 
nascimento do Orí-inú dentro do culto aos 


Orisá. É uma maneira de demonstrar que a 


partir da iniciação aquela pessoa nasceu para 


a religião e para o sagrado com a 


confirmação do seu Orí-inú, que passará a 
ter representação física no aiyé. 

Aí, é que começa a história do Igbá Ori 
(literalmente, cabaça da cabeça, pois os 
assentamentos eram feitos em cabaças igbá, 
daí o nome ter virado sinônimo de 
assentamento de Orisa) a Cabaca do Ori. 
Costuma-se fazer assentamentos com as 
mais variadas coisas para representar o Orí 
de uma pessoa. Esta variedade de coisas 


deve-se a 


que o Orí seja o que individualiza o ser 
humano. Como no caso das impressões 


digitais, ninguém tem Ori igual ao de outra 


pessoa, cada Orí é único e exclusivo daquela 
pessoa. 

Entáo, faz-se o assentamento numa cabaca 
ou tigela, o mais comum entre nós, e esse 
assentamento é cultuado como Igbá - Ori, ou 
seja, a representação física do Orí-inú. 

EBÓ ORI 

Muitas casas de candomblé nos dias de hoje 
deixaram de utilizar o chamado ebó ori, 
empregam ebori e até mesmo iniciações em 
uma pessoa sem nem ao menos saber o que 
é o tal ebó. 

Pois bem, ebó ori trata-se de um 
procedimento de limpeza que se faz sempre 


antes de empregarmos um ritual de 


qualquer espécie que seja para uma pessoa, 
isso é importante, pois com um ebó desse 
género conseguimos deixar a cabeca da 
pessoa tranquila, ciente e preparada para 
receber uma oferenda ou 

aguentar uma aplicacáo grande 

de axé. 

A regra para o Ebó Orí é que ele seja 
presencial, pois sabemos que a cabeca é 


individual e deve 


ser louvada diretamente, porém existem 
ocasiões em que pessoas se encontram em 
uma depressão, passando por apuros e por 


coisas 


que ninguém consegue resolver. Quando nos 
deparamos com estes tipos de situações 
entram os chamados ebós de orí para 
revitalizar a energia ou reconstruir a mesma, 


porém estes ebós devem ser feitos em 


casos muito especiais quando náo se tem 
outra opção. 

Ambas as formas de aplicar os 

ebós para orí sáo eficientes, mas devemos 
ter a consciéncia que os ebós feitos a 
distáncia náo sáo a mesma coisa. 

Além de todos os benefícios que já citamos 
acima, um ebó para orí pode livrar uma 
pessoa de doenças, fazer com que ela fique 


mais tranquila consigo mesma, 


que tenha melhores ideias, um bom 
desempenho na vida emocional, fazer com 
que mude de personalidade em nível de se 
tornar uma pessoa mais maleável e amorosa, 
etc. 

Uma regra muito importante é 

que o material essencial para se usar em um 
ebó de orí é a água, logo ao final de todos os 
ebós deve-se dar um banho na pessoa da 


cabeca aos pés com uma 


infusáo de ervas específica para orí, 
passaremos a receita ao decorrer 


da apostila. 


Após um Ebó Orí a pessoa deverá manter 
preceito, ou seja, privações de sexo, álcool, 
chocolate, pimenta, roupas pretas, 
vermelhas, roxas e marrons, café, 
refrigerante de coca e abacaxi; Pode-se 


entrar mais privações dentre as que 


passamos, mas isso irá variar de casa para 
casa. 

Outra regra importante é que 

tudo do candomblé possui uma simbologia e 
regra numérica, e no caso dos ebós isso não 
muda, passa a ser uma regra. 

Tudo para Ori está ligado aos odús 8 ou 4 


(Irossun ou Ojigbe), logo as 


listagens sempre apareceram dentro deste 


conceito. 


BANHO PARA ORI 

O banho a seguir deverá ser feito com folhas 
colhidas entre as 04:30 e 06:00 da manha, 
pois é o melhor horário nestes casos. 

As folhas devem estar bonitas, serem 
retiradas de seus talos e maceradas com 


água pura e limpa. 


Após o ebós presencial deve-se dar um 
banho na pessoa da cabeça aos pés com este 
preparado. 


As folhas são: SAIÃO COLONIA 


LÍRIO DO BREJO CANA DO BREJO ELEVANTE 
MALVA CHEIROSA JASMIM 


LAVANDA ALFAZEMA ALECRIM CAPEBA 
MIRRA ORI PEPE MACASSA 

BELDROEGA 

BOLDO DO CHILE 

EBÓS DE REVITALIZAÇÃO E RECOSTRUÇÃO 
DE ORI 


Usados para pessoas que não podem estar 
presentes. 

* Sempre usar uma cabeça de 

cera ou gesso com o nome da pessoa dentro 
e depois encher a mesma com canjica branca 


cozida. 


* Sempre montar o ebó, ou seja, colocar 
numa panela de barro com tampa pintada de 
efum, após colocar tudo do ebós dentro da 


panela enrolar está com pano 


branco e despachar na beira de um rio. 


As regras passadas são para todos os ebós 
deste seguimento EBÓ 1 (ENERGIZAÇÃO) 
1 CABEÇA DE CERA 

4 BOLAS DE ARROZ 

4 COCADAS BRANCAS 

4 PERAS 

4 MAÇÃS VERDES 


4 CAICHOS DE UVA VERDE 4 BOLAS DE 
ALGODÃO 

4 CRISTAIS 

4 BÚZIOS 

EBÓ 2 (ESTABILIZAÇÃO) 

1 CABEÇA DE CERA CANJICA BRANCA ARROZ 
BRANCO FEIJÃO BRANCO FEIJÃO FRADINHO 
8 ACAÇÁS BRANCOS 

8 MOEDAS BRANCAS 8 CONCHAS BRANCAS 8 
BÚZIOS BRANCOS EBÓ 3 (SAÚDE) 


1 CABEÇA DE CERA 

8 PUNHADOS DE PIPOCA ESTOURADA NO 
AZEITE DE OLIVA 8 PUNHADOS DE PIPOCA 
ESTOURADA NA BANHA DE ORI 


8 PUNHADOS DE PIPOCA ESTOURADA NA 
AREIA DE RIO 8 PUNHADOS DE PIPOCA 
ESTOURADA NA AREIA DE MAR 1 PADÉ DE 
ÁGUA 

1 PADÉ DE MEL 

1 PADÉ DE EFUM 


1 PADÉ DE AÇÚCAR EBÓ 4 (CAMINHOS) 1 
CABEÇA DE CERA 

4 BOLAS DE ARROZ 

4 BOLAS DE FEIJÃO FRADINHO 4 BOLAS DE 
FEIJÃO BRANCO 


4 BOLAS DE CANJICA BRANCA 
4 BOLAS DE MEL 


4 BOLAS DE AZEITE DE OLIVA 4 BOLAS DE 
EFUM 
4 BOLAS DE ÁGUA 


EBÓ 5 (FELICIDADE) 1 CABECA DE CERA 

4 OVOS COZIDOS 

4 BOLAS DE CANJICA AMARELA 4 BOLAS DE 
CANJICA BRANCA 

4 BOLAS DE EFUM 

4 PERAS 

4 CAICHOS DE UVA VERDE 

4 DOCES CLAROS 

4 MOEDAS 

EBÓ 6 (CONTRA MAGIAS) 1 CABEÇA DE CERA 


8 QUIABOS 


8 ESPELHOS 
8 PUNHADOS DE PIPOCA ESTOURADA NO 
AZEITE DE OLIVA 8 PUNHADOS DE AREIA DE 
PRAIA 

8 EKURÚS 

8 BOLAS DE ÁGUA 

8 BOLAS DE AZEITE DE OLIVA 8 PEDACOS DE 
GESSO 

EBÓ 7 (DEPRESSAO) 

1 CABEÇA DE CERA 4 BOLAS DE ÁGUA 


4 BOLAS DE MEL 
4 BOLAS DE EFUM 

4 BOLAS DE AÇÚCAR 4 DOCES 
4 ACARAJÉS 

4 EKURÚS 


4 BOLAS DE ALGODÃO 


EBÓ 8 (RIQUEZA) 1 CABECA DE CERA 
8 CONCHAS DO MAR GRANDE 
8 BÚZIOS 


8 LASCAS DE CANA DE AÇÚCAR 8 DOCES 

8 ACAÇÁS BRANCOS 

8 EKURÚS 

8 BOLAS DE ALGODÃO 

8 PUNHADOS DE CANJICA EBÓ ORI 

Sáo os Ebós que devemos fazer sempre antes 
de um eborí, obí ou caso específico que a 


cabeca precise. 


Todos os ebós devem ser passados pela 
cabeca da pessoa e colocados dentro do saco 
de pano que por sua vez deve ser 
despachado na beira de um rio. 

1 — EBO DE LIMPEZADE ORI NO ODU 8 
ACONSELHÁVEL PARA PESSOAS QUE ESTÃO 
TOMANDO EBÓ PELA PRIMEIRA VEZ, TRATA 
SE DE ALGO BEM SIMPLES. ESSE EBÓ 
ANTECIPA UM RITUAL DE OBI. 


1 SACO DE PANO BRANCO 8 BOLAS DE ÁGUA 
8 BOLAS DE MEL 

8 BOLAS DE ARROZ 

8 BOLAS DE AZEITE DOCE 

8 ACAÇAS 


8 PUNHADOS DE PIPOCA NO AZEITE 8 
PUNHADOS DE CANJICA 8 PUNHADOS DE 
PADÉ DE MEL 

8 PUNHADOS DE PADÉ DE ÁGUA 

2 — EBÓ DE LIMPEZADE ORI NO ODU 4 


ACONSELHÁVEL PARA PESSOAS QUE ESTÃO 
SOFRENDO DE DEPRESSÃO, AMARGURA, 
TRANSTORNO E OUTRAS DOENÇAS 


DA MENTE. 

ESSE EBÓ ANTECIPA UM RITUAL DE EBORI. 

1 SACO DE PANO BRANCO 4 BOLAS DE ÁGUA 
4 BOLAS DE AZEITE 


4 BOLAS DE ARROZ 


4 ACACAS 

1 PEIXE DE ÁGUA SALGADO 

4 PUNHADOS DE ARROZ 

4 PUNHADOS DE CANJICA 

4 PUNHADOS DE PADÉ AZEITE 

4 PUNHADOS DE PADÉ DE ÁGUA 

4 CONCHAS DE MAR BRANCAS 

3 — EBÓ DE LIMPEZAE SAÚDE NO ODU 8 
ACONSELHÁVEL PARA PESSOAS 

QUE JÁ SOFRERAM OU IFÁ JÁ 


MOSTROU QUE SOFRERAM DE SAÚDE 
FUTURAMENTE. 

ESSE EBÓ ANTECIPA UM RITUAL 

DE EBORI. 

1 SACO DE PANO BRANCO 


8 ATORI (BANDEIRA BRANCA) 
8 BOLAS DE ÁGUA 

8 BOLAS DE AZEITE 

8 BOLAS DE ARROZ 

8 BOLAS DE WAJI 

8 BOLAS DE INHAME 

8 BOLAS DE CANJICA 


8 BOLAS DE ACÚCAR 

8 BOLAS DE TAPIOCA 

8 ACACAS 

8 PUNHADOS DE PADE DE ÁGUA 

8 PUNHADOS DE PIPOCA NO AZEITE 8 
PUNHADOS DE CANJICA 8 PEDACOS E EFUM 
4 — EBÓ DE LIMPEZA E SAÚDE NO ODU 4. 


ACONSELHÁVEL PARA PESSOAS QUE ESTÃO 
SOFRENDO DE 


DOENÇAS, AO CONTRÁRIO DO EBÓ NUMERO 
3 ESSE É MAIS 


COMPLEXO 
ESSE EBÓ ANTECIPA UM RITUAL DE EBORI. 
1 SACO DE PANO BRANCO 4 

BOLAS DE ÁGUA 

4 BOLAS DE AZEITE 

4 BOLAS DE ARROZ 

4 BOLAS DE WAII 

4 BOLAS DE INHAME 


4 BOLAS DE CANJICA 


4 BOLAS DE ACÚCAR 

4 BOLAS DE TAPIOCA 

4 ACACAS 

4 PUNHADOS DE PADE DE ÁGUA 

4 PUNHADOS DE PADE DE WAJI 

4 PUNHADOS DE PADE DE AZEITE 

4 PUNHADOS DE PADE DE MEL 

4 PUNHADOS DE PIPOCA NO AZEITE 
4 PUNHADOS DE ARROZ 

4 PEDAÇÕES DE PÃO 


4 PUNHADOS DE CANJICA 

4 PEDAÇOS E EFUM 

4 CONCHAS DE MAR BRANCAS 
4 BUZIOS 


4 CRISTAIS BRANCOS OU TRANSPARENTE 4 
BOLAS FEITAS DE BANHA DE ORI 

4 QUIABOS 

1 PEIXE DE MAR FRESCO 


— EBÓ DE LIMPEZA FORTE NO ODU 4 

1 SACO DE PANO BRANCO 

DE ARROZ DE ÁGUA DE INHAME DE DENDÊ 
DENDÊ GIM AZEITE ÁGUA 


4 BOLAS 
4 BOLAS 
4 BOLAS 
4 BOLAS 
4 ACAÇA 


PADÉ DE PADÉ DE PADÉ DE PADÉ DE 

4 ACARAJÉ NO DANDE 

4 MOEDAS PRATEADAS CANJICA BRANCA 
ALGODÁO (COBRIR TUDO) 

8 — EBÓ DE LIMPEZA NO ODU 4 PARA 
RESOLUÇÃO RÁPIDA 

1 SACO DE PANO BRANCO 4 

BOLAS DE ÁGUA 


4 BOLAS DE AZEITE 

4 BOLAS DE ARROZ 

4 BOLAS DE WAII 

4 BOLAS DE INHAME 

4 ACAÇAS 

4 ACARAJÉ NO DENDÊ 

4 ACARAJÉ NO BANHA DE ORI PADÊ DE WAJ| 


PADÉ DE GIM PADÉ DE MEL 
PADÉ DE MELADO DE CANO 
4 BOLAS DE BANHA DE ORI 


4 CRISTAIS 

4 MOEDAS PRATEADAS 

4 BÚZIOS 

4 CONCHAS DO MARCO 

4 TROUXAS COM AREIA DE PRAIA 

4 IDE PRATEADOS 

1 PEIXE DE MAR FRESO REZA PARA OS EBÓS 
Como tudo no candomblé, para estes ebós 


também devemos usar uma 


reza certa para passá-los ou montá-los, a 
seguir passaremos a reza que deverá ser 
usada para ebós a distância ou presenciais: 
1- ORIGBOGBO MASSACOJÉ ORI GBOGBO 
MASSORIXÁ 

ORI GBOGBO MASSACOJÉ BABÁ 

ORI GBOGBO MASSORIXÁ 2- SACUNDÉ, 
SACUNDÊ SACUNDA SACUNDÊ ORI IÊ 
SACUNDA 


REZA DE ORÍ PARA SER FEITO TODA MANHÃ 
Vá até o seu quarto de Orisá, em frente ao 
Igbá de seu Orisa Fun- Fun (Obatalá). Caso 
náo tenha em casa, vá a uma área onde vocé 
veja o Sol nascendo. 

Coloque uma eniyn (esteira) ou um lençol 
branco no chão e ajoelhe-se de frente para o 


Sol. 


Pegue um pouco de Gyn e bocheche, 
cuspindo para o lado, à fim de esquentar o 


ofó. 


Pegue um copo de água fresca, molhe o 


centro de sua cabeca e invoque 


ORI: 
"Ori 000000. Ori 000000. Ori 00000". Feito 
isso, comece as rezas que segue (pode ser 


feito em português): 


REZA DE ORI: 

Ori mi, mo ke pe o Ori mi, a pe je ori mi, 
Wa je mi o ki ndi olowo o ki ndi olola ki ndi 
eni a pe sin laye o, Ori mi lori a jiki 


Ori mi lori a ji yo mo laye 


TRADUÇÃO: 


Meu ori, eu grito chamando por você! 


Meu ori, me responda! 


Meu ori venha me atender para que eu seja 
uma pessoa rica e próspera, 

Para que eu seja uma pessoa a quem todos 
respeitem. 

Oh, meu ori! Ao ser louvado pela manhã, 


Que todos encontrem alegria comigo. 


ORIKI ORI: 


Ori lo nda eni esi ondaye 


Orisa lo npa eni da o npa Orisa da orisa lo pa 
nida 
Bi isu won sun Ayé ma pa temi da 


ki ori mi ma se 


Ori ki ori mi ma gba abodi TRADUÇÃO: 
Ori é o criador de todas as coisas. 
Ori é que faz tudo acontecer, antes mesmo 


de a vida comecar. 


É orisa que pode mudar o homem, Ninguém 


consegue 


mudar orisa. Orisa que muda a vida do 
homem, como inhame assado. 

Ayé, não mude o meu destino, Para que o 
meu ori náo deixe que as pessoas me 
desrespeitem. 


Que o meu ori náo me deixe ser 


desrespeitado por ninguém. Meu ori, náo 
aceite o mal. BORI BORI - pronúncia correta 


BÓRÍ (alguns pronunciam BORI) -vem 


de bo + ori: adorar a cabeca, comida a 


cabeca; cerimónia através da qual a pessoa 
passa a ser consagrada aos Orixás, oferenda 
a cabeca, Ritual no qual é cultuado o 
Ori(cabeca), o principio da individualidade, 
considerado por muitos sacerdotes como a 


grande iniciacáo. Bori ou Bori significa 


"alimentar o Ori", é uma cerimônia adepta 
também no candomblé e em Casas de Santo 


(Orixá) de Nacáo (candomblé, jejé, 


nagó, angola, etc..), onde nós 


homenageamos (alimentamos) um dos 


mais importantes Orixás. O Bori é feito em 


muitas situações, tais como: 


antes de qualquer grande oferenda ao nosso 
Orixá (incluindo iniciação), quando nos 
sentimos 

enfraquecidos - sem poder de concentração, 
confusos, quando os búzios nos 

dizem para que o façamos, etc. As oferendas 
a Orí (Orixá que representa nossa cabeça) 


devem ser 


decididas através de consulta ao oráculo de 
Eridilogun, (ou jogo de búzios no candomblé) 
sendo classificados de acordo com os 
elementos integrantes de cada individuo em 
particular. O destino de uma pessoa depende 
de sua atitude para com a vida. O Orí é uma 
dinvindade que tem o objetivo de servir a 
uma pessoa a qual está ligado por forca do 


poder 


de Olodumare. Enquanto Orixá (Orisá) é 
intermediário entre os homens e Olodumare, 
Orí é o intermediário entre o homem e seu 


Orixá. 


Neste ritual, a cabeca é quem fala e decide. 
Orí tem desejos próprios. 

Veja uma "Adura Ori" (orin, reza, 

louvacáo, saudação), dedicada a Orí, ver que 


traduzido também 


fica muito bonito o que se está cantando, e 
pedindo no ato de uma reza, o que se está 
pedindo para aquela pessoa, e os que estáo 
presente em um fundamento altamente 
religioso do culto afro (culto de adoracáo aos 
Orixás). 

APE RÉ ORI Ô - Nos pedimos boa sorte ao Ori 
ADA NIXE WE - por que a cabeça 

tem muita luta MO JUBÁ BE O 


ORÍ O eu lhe saúdo minha cabeça ADA 


NIXE WE que tem muito a fazer AN LÉSÉ 
ORIXÁ. - aos pés do Orixá 

PRINCIPAIS ELEMENTOS DO BORI 

O ebo oferecido a cabeca (BORI) é 
encaminhado a Olódumare, através de Esu, 
sob a forma de uma "mensagem codificada", 


onde cada elemento utilizado 


tem um significado lógico, pertencente a 
cadeia hierárquica da vida dentro do 
Universo, de acordo com a variedade de Ase: 
Negro, Branco e Vermelho, agindo em 
relacáo direta com a necessidade de cada 


ser. 


OBI ABATA (vegetal, vermelho e branco) - De 
uso fundamental no ritual, é considerado o 


primeiro alimento do imonlé. Busca o seu 


poder oracular, além de fazer uso de sua 
finalidade principal. "Obi existe para 
alimentar todo o ser”. Obi proporciona força 
e vida longa. OROGBO (vegetal, branco) 

- Também utilizado como alimento do 
imonle, garante a saúde e a força do ser. 
"ARUN KARUN KÌ Í WO 

INO OROGBO" - A doenca nunca entra em 


orogbo. 


OMI (água, mineral, branco) - A água é a 
representacáo da fertilidade feminina, 
veículo de ligacáo e comunicacáo com o 
imonlê. É o que garante a harmonia ou a 
calmaria. Não há oferenda sem água. 
OTIN (gin, vegetal, branco) - Sua 
representação refere-se à força do sêmen 
masculino. 

Transformação da matéria (Egún- 


gun). EPO (dendê, vegetal, 
vermelho) - É o elemento apaziguador, que 
representa a fertilidade feminina, 


o poder de gestação das IYA- AGBA, 


a força dinâmica dos descendentes. 


OYIN (mel, vegetal, vermelho) - Elemento de 
riqueza, de beleza e de docura. Mel, o 


sangue das folhas, é recolhido pelas abelhas, 


através de um sistema de uniáo e rígida 
hierarquia. No caso do melado de cana, 
apesar de ser um elemento de riqueza, e de 
docura, está intrinsecamente relacionado a 
descendéncia, por se tratar de um processo 
de transformação de matéria original. 

EKO (acaçá, vegetal, branco) - Pasta branca 
preparada à base de farinha de milho 


branco, 


simbolizando a fecundidade e a 
descendéncia genérica, sendo reunida para 
nova formacáo. 

Representa a matéria original transformada. 
Como oferenda identifica 

O SER. 

ORI (vegetal, branco) - Vitex Doniana 


VERBENACEAE. A madeira é 


marrom bem clara. Há flores cabeludas, 
amareladas ou brancas com 
corola e lóbulos azul-purpúreos. As frutas 


maduras se assemelham a 


ameixas pretas. 


OSUN (vegetal, vermelho) Pó vermelho, 
extraído da árvore Dracena Mannii 


AGAVACEAE através da ação natural dos 


cupins ou da serragem, que representa a 
fecundidade e a descendéncia genérica. É 
uma árvore de abundantes ramos. As flores 
são cheirosas e de 

pétalas grandes. Há frutas vermelhas. 

EFUN (mineral, branco) - Giz ou pó de giz 


frequentemente usado na 


adoracáo a Orisaála. Redondos bolos de giz. 
Representa a serenidade do amanhecer e a 
relacáo do homem com a terra. WÁJI, ELÚ 


OU ARO (vegetal, negro) - Lonchucarpus 


Cyanescens, tinta azul em forma de pó 
petrificado, de origem vegetal, o qual busca a 
representacáo do sangue negro, 
simbolizando a noite e a relacáo de ancestres 


ligados a própria 


escuridáo. As partes frescas sáo contundidas 
a uma polpa, fermentada, seca e vendida 
nesta forma. As folhas sáo secadas ao sol e 


são usadas em um estado quebradico. 


IYEROSUN (vegetal, vermelho) Pó produzido 
pelo trabalho de um tipo de cupim ou da 
serragem da árvore sagrada BAPHIA NÍTIDA, 


Leguminosae Papilionoideae. É 


neste pó que sáo riscados os símbolos dos 
Odu, veiculando a sabedoria de Ifa, 
compreendida por 

Olodumaré. As favas e sementes detém 
características diversas e propriedades que 
transcendem a sabedoria do ser desprovido 
do conhecimento de Orumila, 

como por exemplo podemos citar as que sáo 


mais utilizadas neste caso: 


AYO/OSO - Tem a finalidade de agregar o 
poder feiticeiro. ALIBÉ Atrair proteção, 


relativa ao poder de Sangó. 


ABERE - Atrair riqueza/abundáncia, relativa 
ao poder de Osun. ARIDON - Atrair saúde. 


OPELESimboliza o mensageiro de Ifá. 


ATAARE - Pimenta da Costa. Força/Ase de 


realização determinante 


daquilo que se pretende "ATAARE NÍ KO 
MAA TARI IBI KORO LÓNA". 
- "Ataare diz que o mal deve sempre ser 
afastado para longe do meu 


caminho". 


As Frutas, assim como as favas e sementes, 
também possuem características individuais 


e propriedades diversas. É necessário se ter a 


sabedoria de Orunmila para identificá-las. 


Observe: 


OGEDE denominação dada à banana. 
Significa encantamento, fruta de interior 


macio "OGEDE ABO KI Í JAYE INIRA". 


ESO KAN - Maçã. ESO ORO - Pêra. AJARA - 
Uva. 

NJE GBIGBE (comidas secas) - 
Referem-se, basicamente, ao alimento do 
ancestral que no caso deste trabalho 
(Ori/Borí) tem uma relação com o Ser 
Individual. Os demais elementos são 


igualmente utilizados a partir da sua relação 


de significado, com as necessidades 


elementais para aquele determinado Ori. 


OWO EYO (búzios) - Representa riqueza, 
tendo sido, inclusive, usado como moeda 
durante determinado tempo, e 
descendéncia, onde seu uso reporta aos 
primórdios a acáo atual da soberania 
temporal. O objetivo de seu uso é manter 
relacáo de ancestralidade. 

OWO (moeda) - Representa 


riqueza na atualidade. Busca a 


relacáo do descendente com o seu ancestral, 
enquanto o búzio faz relacáo ancestral com 
seu descendente. 

Os animais possuem suas representações 


específicas: 


ADIE (galinha) - prosperidade, filhos, 
casamento. AKUKO (galo) - boa saúde, tirar 


desgraças, vencer. 


ETU (galinha d'angola) - prosperidade. 
IGBIN (caracol) - placidez. 

EYELE (pombo) - dinheiro, sorte, saúde, vida 
longa. © EJA (peixe) - faz relação da 
abundância na quantidade de escamas e 


fertilidade pela natureza reprodutiva. 


BORI PESSOAL 


Material: 


. Esteira baiana; 

Pano de cabeça com capuz; 

e Manteiga de karité ou banha de Ori; 
1 Obi de 4 gomos (rosado); 

e 2 lençóis brancos; 1 toalha branca; 

1 prato branco (pode ser pires); 1 Coco 


verde; 


e Água mineral; 


2 bacias de ágata; 


e Ervas frescas: manjericão, elevante, 
saido, colônia e macacá. 

Preparação: 

Lave as ervas frescas, separe as folhas e 
quine com agua até que sobre apenas uma 
“massa” de folhas. Faça isso em uma bacia 
branca 


de ágata. 


Separe 4 folhas de saião inteiras e coloque 


em uma vasilha com água. 


Deixe o banho nessa bacia por algum tempo, 
depois coe todas as folhas deixando somente 
a água. As folhas devem ser despachadas no 


mato. 


Escolha um espaco tranquilo e silencioso, 


coloque a esteira 


baiana e cubra com lençol branco. 

Coloque o Obi dentro de um 

prato branco com água. Deixe próximo a 
manteiga de 

Karité ou banha de Ori e as folhas de saião. 
Coloque a bacia não usada na sua frente e se 


ajoelhe diante 


dela. Reze para Ori enquanto faz o 


procedimento: 


Ori mi, mo ke pe o Ori mi, a pe je ori mi, 


Wa je mi o ki ndi olowo o ki ndi 


olola ki ndi eni a pe sin laye o, Ori mi lori a jiki 
Ori mi lori a ji yo mo laye Tradução: 


Meu ori, eu grito chamando por vocé! 


Meu ori, me responda! 


Meu ori venha me atender para que eu seja 
uma pessoa rica e próspera, 

Para que eu seja uma pessoa a quem todos 
respeitem. 

Oh, meu ori! Ao ser louvado pela manhã, 
Que todos encontrem alegria comigo. 

// 

Ori lo nda eni esi ondaye Orisa lo npa eni da 


o npa Orisa da orisa lo pa nida Bi isu won sun 


Ayé ma pa temi da ki ori mi ma se Ori ki ori 
mi ma gba abodi Tradução: 

Ori é o criador de todas as coisas. Ori é que 
faz tudo acontecer, antes mesmo de a vida 
começar. É orisa que pode mudar o homem, 
Ninguém consegue mudar orisa. Orisa que 
muda a vida do homem, como inhame 


assado. 


Ayé, não mude o meu destino, Para que o 
meu ori náo deixe que as pessoas me 


desrespeitem. 


Que o meu ori náo me deixe ser 
desrespeitado por ninguém. Meu ori, náo 
aceite o mal. 

Lave primeiro a sua cabeca com água 
mineral. Apenas jogue a água por toda a 


cabeça e deixe escorrer para a bacia. 


Abra o coco verde e faça a mesma coisa, 
deixe a água do coco escorrer por toda a 
cabeça, lavando-a bastante. Por fim, 
derrame o banho de ervas vagarosamente, 
escorrendo o banho com as mãos e lavando 


toda a cabeça. 


Espere a água escorrer toda, limpe o excesso 


em seu rosto e pescoço 


com a toalha branca, mas náo enxugue sua 
cabeca. 

Abra o obi de 4 gomos, 

separando todos os gomos e retire o 
negativo. 

Pegue a manteiga de Karité ou banha de Ori 
e faca um montinho em 

cima sua ca ca. Afaste o cabelo e bloque-a 
(manteig. em contato com o couro cabeludo. 


Coloque os gomos do Obi em cima da 


manteiga em posicáo de Aláfia (os 4 
abertos), um gomo em cada lado. Cubra isso 
tudo com a 4 folhas de saiáo e coloque o 
pano de cabeca com capuz por cima disso 
tudo tampando seu Ori, e prenda 

o pano de cabeça. 

Na noite em que fizer isso você não deverá 
sair de casa, guarde um dia somente pra isso. 


Durma 


na esteira (pode usar um travesseiro). 
Quando levantar retire o pano 


com tudo o que esta na sua cabeça. 


Esse material deve ser despachado em uma 


mata limpa, ou em um 


lago limpo, nunca jogue na rua 


ou no lixo. 


Tome banho normal lavando a cabeca. Náo 
tome sol na cabeca durante esse dia, se for 
preciso cubra a cabeca. 

Converse com seu Ori diariamente, peca 
coisas boas e positivas, como bons amigos, 
boa sorte, bom emprego, bom 


relacionamento. Ele irá te escutar! 


"Ori mi ò serérê fun mi." - "Meu Ori, faça 
somente o bem para mim.” 

Quem é Ori? 

Ori-isesé (cabeça - o designante), também 


ori-ooro (cabeça ao amanhecer) ori akoko (a 


primeira cabeca) ou simplesmente ori 
(cabeca),é este o primeiro e mais Importante 
orixá no orun. E por causa de seu lugar 
primordial, 


ori- isheshé tem jurisdicáo sobre 


orí inú, que é a cabeca pessoal ou divindade 
possuída por cada e todas as pessoas e 


orixás, porque 


também os orixás tém seu ori individual, ou 
ori inú. 

O poder e autoridade que ori 

possui vém da crenca que ori- isheshé é o 


criador de todas as divindades, e sob as 


ordens de ori eles foram mandados as várias 


localidades aonde se 


tornaram respeitados. Na crenca yorubá, ori 
é a residência de cada escolha de realização 
na forma em que lutam para alcançar seu 
destino. Algumas vezes é chamada de orí-inú 
ou cabeça interna ou destino. Há também 
um ori ode ou cabeça física, aonde ori inú 
reside. O contraponto de orí-inú no orún 


seria ori isheshé. 


Devido as circunstancias de sua criacáo, 
todos os orixás tem de prestar homenagem a 


ori. Todas as 


cabecas feitas no culto ou devoto tém de 
tocar a terra com a testa como um ato de 
respeito ao primeiro 

ori. No nascimento (parto), a cabeca física ou 
ori ode vem primeiro, enquanto o resto do 


corpo a 


segue, o que aumenta mais sua relacáo com 
ori-inu,que também é o primeiro a ser criado 


e o único 


determinante do destino do homem na 
terra. Devido a isto, a cabeça física é tratada 
com muito respeito e propiciada como ori- 
inú, seu contraponto espiritual, resultando 


na primeira servir 


comumente como meio de comunicação 
com a outra. O ori de uma pessoa é tão 
importante que deve ser propiciado 
frequentemente e sua ajuda é necessária 
antes de iniciar qualquer ato e isto é feito 


através do eborí (bori). 


AJALÁ ORÍ, ORÍ L'EWA, L'EWA, L'EWA. 


OPE ENYIN EDUMARE, WA ORI, E KU Ó. 
OPÉ ENYIN EDUMARE, WÁ ORÍ, E 


Os. 
Os 


ÒRUN, E KU Ó OSUPÁ, E KU OJO, OJO 


Os. 
Os 


ÒRUN, E KU Ó OSUPÁ, E 


IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORÍ, IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE 


Ajalá que molda cabeças, deixe este Ori 
lindo, lindo, lindo. 

Agradeço-te Deus, venha para 

esta Cabeça, eu te saúdo. 

Eu saúdo o Sol, eu saúdo a Lua, eu saúdo a 
Chuva, Chuva que cai sobre a Terra. 

Vc será uma Cabeça feliz, acorde feliz Orí. 
ORIO ORIO ORI MIO! 

SE RERE FUN MI! 


MEU ORI! 

SE ALEGRE COMIGO! 

Para termos idéia quanto a importáncia e 
precedência do ORI em relação aos demais 
ORISA, um Itan do ODU OTURA MEJI, ao 
contar a história de um ORI que se perdeu no 
caminho que o conduzia do ORUN para o 
AIYE, relata: "... OGUN chamou ORI e 


perguntou- lhe, "Você não 


sabe que você é o mais velho entre os 
ORISA? Que você é o líder dos ORISA?.... Sem 
receio podemos dizer, "ORI mi a ba bo ki a to 
bo ORISA", ou seja, Meu ORI, que tem que 


ser cultuado antes que o ORISA" e 


temos um oriki dedicado a ORI que nos fala 
que " KO SI ORISA TI DA NIGBE LEYIN ORI 
ENI", 


significando, "... Náo existe um 


ORISA que apoie mais o homem do que o seu 
proprio ORI...”, 

Quando 

lo encontramos uma pessoa que, apesar de 
enfrentar na vida uma série de dificuldades 
relacionadas a ações negativas ou maldade 
de outras pessoas, continua encontrando 
recursos internos, força interior 


extraordinária, que lhe permitam a 


sobrevivéncia e, inclusive, muitas vezes, 
mantém resultados adequados de realizacáo 
na vida, podemos dizer, "ENIYAN KO FE KI 
ERU FI ASO, ORI ENI NI SO NI”, ou seja, 

"as pessoas não querem que você sobreviva, 
mas o seu ORI trabalha para você”, trazendo, 
essa expressão, um indicador muito 


importante de que um ORI 


resistente e forte é capaz de cuidar do 
homem e garantir-lhe a sobrevivência social 


e as relações com a 


vida, apesar das dificuldades que ele 
enfrente. 

Esta é a razáo pela qual o EBORÍ, forma de 
louvacáo e fortalecimento do ORI utilizada 


em nossa 


religião, é utilizado muitas vezes, 
precedendo ou, até, substituindo um EBO. 
Isso se faz para que a pessoa encontre 
recursos internos adequados, esta força 
interior de que falamos, seja à adequação ou 
ajustamento de suas condições frente as 
situações enfrentadas, seja quanto ao 


fortalecimento de suas reservas de energia e 


consequente integracáo com suas fontes de 
vitalidade. 

É importante dizer que é o ORI 

que nos individualiza e, por consequência, 
nos diferencia dos demais habitantes do 
mundo. 

Essa diferenciação é de natureza 

interna e nada no plano das aparências 
físicas nos permite qualquer referencial de 
identificação dessas diferenças.. Sinalizando 


essa condição, talvez 


uma das maiores lições que possamos 
receber com respeito a ORI possa ser 


extraída do Itan ODU OSA MEJI, que 


reproduzimos a seguir e que é a resposta que 


foi dada por IFA para Mobowu, 


esposa de OGUN, quando ela foi lhe 
consultar: 


"ORI BURUKU KI I WU TUULU. 


A KII DA ESE ASIWEREE MO LOJU- ONA. 

A KIIM' ORI OLOYE LAWUJO. 

A DIA FUN MOBOWU TI I SE OBINRIN OGUN. 
ORI TIO JOBA LOLA, ENIKAN O MO KI TOKO- 
TAYA O MO PE'RAA WON NI WERE 

MO. 


ORI TI O JOBA LOLA, ENIKAN O MO." 


TRADUÇÃO 

"Uma pessoa de mau ORI não nasce com a 
cabeça diferente das outras. 

Ninguém consegue distinguir os passos do 
louco na rua. 

Uma pessoa que é líder não é 

diferente E também é dificil de ser 
reconhecida. 

É o que foi dito à Mobowu, esposa de OGUN, 


que foi consultar IFA. 


Para os yorubá o ser humano é descrito 


como constituido dos seguintes elementos: 


ARA, OJIJI, OKAN, EMI e ORI. 

ARA é corpo fisico, a casa ou templo dos 
demais componentes. 

OJIJI é o "fantasma" humano, é a 


representação visível da essência espiritual. 


OKAN é o coração fisico, sede da inteligência, 
do pensamento e da ação. 
EMI, está associado a respiração, é o sopro 


divino, 


Quando um homem morre, diz- se que seu 
EMI partiu. 

ORI é o ORISA pessoal, em toda a sua força e 
grandeza. ORI é o primeiro ORISA a ser 


louvado, representação particular da 


existência individualizada (a essência real do 
ser). É aquele que guia, acompanha e ajuda a 
pessoa desde antes do nascimento, durante 
toda vida e após a morte, referenciando sua 
caminhada e a assistindo no cumprimento de 
seu destino. 

ORI em yorubá tem muitos significados - o 


sentido literal é 


cabeca física, simbolo da cabeca interior (ORI 
INU). 

Espiritualmente, a cabeça como o 

ponto mais alto (ou superior) do corpo 
humano representa o ORI. Enquanto ORISA 


pessoal de cada ser humano, com certeza ele 


está mais interessado na realizacáo e na 
felicidade de cada homem do que qualquer 
outro ORISA. Da mesma forma, mais do que 


qualquer um, ele conhece as 


necessidades de cada homem em sua 
caminhada pela vida e, nos acertos el 
desacertos de cada um, tem os recursos 
adequados e todos os indicadores que 


permitem a reorganizacáo dos 


sistemas pessoais referentes a cada ser 
humano. Reforcando esta questáo temos um 
oriki que nos diz 


"ORI LO NDA ENI 


ESI ONDAYE ORISA LO NPA ENI DA O NPA 
ORISA DA 

ORISA LO PA NIDA 

Bl ISU WON SUN AYE MA PA TEMI DA KI ORI 
MI MA SE ORI 


KI ORI MI MA GBA ABODI" TRADUÇÃO 


"ORI é o criador de todas as coisas 


ORI é que faz tudo acontecer, antes da vida 
começar 

É ORISA que pode mudar o 

homem Ninguém consegue mudar ORISA 
ORISA que muda a vida do homem como 
inhame assado AYE”, não mude o meu 


destino 


Para que o meu ORI náo deixe que as 


pessoas me desrespeitem 


Que o meu ORI náo me deixe ser 
desrespeitado por ninguém 

Meu ORI, não aceite o mal." 

(AYE-conjunto das forcas do bem e do mal) 
Como foi dito, náo existe um ORISA que 
apóie mais o homem do que o seu próprio 
ORI: um trecho do adura (reza) feito durante 
o assentamento de um IGBA-ORI diz: 


KORIKORI 


Que com o ase do próprio ORI, O ORI vai 
sobreviver 

KOROKORO. 

Entáo é a nossa cabeca que devemos 
reverenciar náo aquela tigela com alguns 
objetos que dizem, ser o Igbá Orí. Digo isso 
por que acredito assim. E algumas vezes, 
quando sou questionado por algumas 


pessoas que por "n" motivos, 


perguntam o qué fazer com seu "Igba-Orf". 
Outros, preocupadíssimos 
porque seus zeladores náo querem entregar 


ou que pior ainda, 


despacharam seus Igbá-Orí. Então, converso 
com elas dizendo isso que acredito. 
Grande parte delas se acalma e 


acaba concordando comigo. Náo 


que Eu seja o dono da verdade, mas, há 
lógica em minha teoria. Mas, se náo houver, 
é um bom assunto para ser pensado por 
todos. 

Assim como, náo é por ter escolhido um mau 
Orí que a pessoa tenha que viver na penúria 
a vida inteira. Ela poderá, através dos ebo 
reverter esse quadro, se náo por completo, 


mas, em boa parte, pois ela 


estará resgatando parte da integridade do 


seu Orí. 


Mas, também, náo será somente através dos 
ebo que isso será alcancado. Elas também 
haveráo que se esforcar com 

muito mais forca de vontade ainda para 
superarem suas barreiras. Podem náo 
alcancar o sucesso total, mas, poderáo ter 


uma vida mais amena 


com algumas realizações e alegrias. 

A iniciação na Religião Yorubá 

significa o nascimento do Orí-inú dentro do 
culto aos Orisá. É uma maneira de 


demonstrar que a 


partir da iniciacáo aquela pessoa nasceu para 
a religiáo e para o sagrado com a 
confirmação do seu Orí-inú, que passará a 


ter representação física no aiyé. 


Aí, é que começa a história do Igbá Orí 
(literalmente, cabaça da cabeça, pois os 
assentamentos eram feitos em cabaças igbá, 
daí o nome ter virado sinônimo de 
assentamento de Orisa) a Cabaça do Ori. 
Costuma-se fazer assentamentos 

com as mais variadas coisas para representar 
o Orí de uma pessoa. Esta variedade de 


coisas deve-se a 


que o Orí seja o que individualiza o ser 
humano. Como no caso das impressões 
digitais, ninguém tem Ori igual ao de outra 
pessoa, cada Orí é único e 

exclusivo daquela pessoa. Então, faz-se o 
assentamento numa cabaça ou tigela, o mais 
comum entre nós, e esse assentamento é 


cultuado como 


Igbá - Ori, ou seja, a representação física do 


Orí-inú. 


Ori = cabeca 


O corpo humano segundo os Yorubas está 
composta de seguinte partes. 

Ará = corpo físico e visível. 

Ojiji = a sombra, que acompanha o ser 
humano, onde queria que vá, é o seu amigo 
ou inimigo inseparável (quem não tem 
sombra está moto) 

Emi = é a alma, a respiração, o sopro de vida, 
é este que anima o corpo, é o oxigênio que 
oxida o sangue e produz calor necessário e o 
que alimenta as células. 

Okan = o coração, que é responsável de 
manter todas as partes do corpo, que 
levando o liquido vital (sangue) carregando o 


oxigênio que alimenta todo o corpo. 


Ori = cabeca, é a que pensa e ordena o corpo 
todos os movimentos e ações como também 
todas as funções vitais 

e é a morada da alma e de todas as 


divindades do aiye e orum. 


Ori Inu = este está catalogado, como espírito 
interno do ser humano, é o segredo de cada 
(eu) que está contido na alma, é a parte mais 
importante é a força invisível de toda 
existência e é independente para cada um 
dos seres humanos, o ori será afestado por 
dois componestes , o corpo (ará) e o 
estomago (ipin jéun) e o organismo sexual 
(obo ati oko) é todos estes que pode fazer o 


ser humano perder o seu controle. 


Opolo = o cérebro é o que acumula através 
dos anos os conhecimentos que necessitara 
o cérebro a compreensáo e o conhecimento 
é a inteligência, aspectos que utilizará para o 
melhoramento do seu desenvolvimento 
dimensional. 

Ipako = Cerebelo é a parte que governa as 
ações do corpo e nem sempre atua em 
conjunto com Opolo = (cérebro) pois é 
influído por IPIN JÉUN (estomago). 

Abibo = é a força (do Orisá) que leva os 
homens a trabalhar e a mover os membros, 
ele vive dentro do cérebro e é a fam lia de 
Ori (cabeça) se compõem de duas partes; 

1 = Akinkin otun olo orum abibo (hemisfério 


direito cerebral) 


2 = Yosin olo abibo gongo orum (hemisfério 
esquerdo cerebral) 

Esta citação está no Odu Ogbeyonu: 

Ebiti egbake nii yedi péé a difá fun orisaééku 
Omo Ogum a, bufun, riléléemere 

Omo ijá fun afuwápé tif Orunmila 

Trad = é a tampa que se fecha e de pronto se 
é protegida para oriséséku 

(que é o filho de Ogum, que fala para 
orielemere que é filho do orisá ljá 

( orisá menor do reino Yoruba e ele foram 
profetizados para Afuwaé que é filho de 
Orunmila). 

Esta história se refere aos três personagens 
que vieram a terra para escolher a sua 


cabeça, as primeiras foram onde Ajalá 


(construtor de cabeca) para que todo os 
tenham destinos por isso todos tém seu 
duplo e que vocé escolheu para vir ao mundo 
por livre escolha e destino, pois quando 
escolherem que foi os 

primeiros orisas que vieram ao mundo e por 
isso todas as pessoas são consideradas filhos 
de Orunmila e é por isso que todos os orisas 
e a humanidade o chamam de BABA (pai) e é 
também pos isso que quando consultado 
Orunmila prescreve sacrifícios para Baba 
Ajalá, que pode dizer ao contrario ou não, 
pois foi ele que fabricou todos os Ori 
(cabeça) Orinmila é quem tem o melhor Ori 


(cabeça) do mundo invisível ou não, pois 


ori só deve obediência a OLODUMARE (Deus) 
e os orisás e ancestrais devem obediência a 
Ori, para que todos tenham triunfo 
definitivo. 

Há um itan (história) que conta uma 
passagem assim; 

Quando yrossu meji foi pedir para melhorar 
o seu destino e se encontrou com Elenini na 
cadade do infortúnio e pediu conselhos para 
este e este falou que deveria fazer sacrifícios, 
em baixa da terra e que ele faria os seus 
pedidos, mas Olodumare (Deus) o havia dito 
que para alcançar uma dádiva seria 
aconselhável ir falar com Orunmila (ifá) e 


assim fez yrossu meji, que foi consultar ifá 


que ouviu as suplicas de yrossu e aconselhou 
fazer egbós 

e dar uma oferenda ao seu ori e que quando 
estivesse fazendo está oferenda que ele 
deveria imprimir a sua marca na terra e 
marcar a sua medula espinhal, marcando 
assim o momento do nascimento de tudo 
aquilo que ele poderia suportar com o seu 
corpo e só assim que ele entreria em 
comunháo com seu espírito e seu corpo, pois 
está uniáo serviria para ele conhecer a 
prosperidade, e Orunmila aconselhou ele 
fazer uma oferenda ao seu destino (Ori) para 
que quando a prosperidade chegar ela 
permaneca com ele até a sua chamada para 


Orum (céu). 


O orisá Ori mora entre os dois hemisférios 
cerebrais que separados fazem o destino 
andar e acontecer, é segundo a sua 
capacidade e interesse de aprendizado do 
inndividuo, é com sacrifício (ebó) ou bori que 
fazemos os dois hemisférios funcionarem 
dando a capacidade do ori analisar e 
raciocinar e dará consentimento de melhorar 
o destino que ele escolher, não dará sem o 
ser passar pôr uma prova (preceito) ou 
resquardo = cabe o ori testa ou julgar se o 
seu retentor merece ou não o que ele pediu, 
é só Deus é quem pode interceder por ele se 
ele não guardou os devidos (awo) 
proibições...pois ori só deve obediência a 


Deus. 


Ejiogbe cita nestas palavras 

Ogbe di pepere dodafun kori ti kunlé ti o 
yanwa ti elenini 

Trad = foi profetizado para ori quando estava 
dentro de uma mulher que ele próprio já 
tinha escolhido o seu destino, e que para ele 
vencer os obstáculos seria necessário nascer 
na terra e entrar Ori inu no ori, a pessoa fica 
em posicáo fetal, e que já tenha escolhido 
seu destino, os obstáculos comecaram a 
frustrar o destino de todos seres, entáo 
quando o ser está no ventre de sua máe 
podemos prever se vai ser um bom 
nascimento ou um mau nascimento. 

ORI INU = por sua vez se subdivide em duas 


partes 


1 = Ori apere 2 = Apari inu 

Ori Apere = é o caminho predestinado na 
terra que seguirá cada individuo 

Ori Inu = este será o comportamento o 
caráter da passoa, do qual melhorara o 
empenho da pessoas é o seu Ori Apari inu é 
bom, 

então você poderá levar as suas virtudes de 
uma vida de paz e conformidade, podera 
aprimorar os pesares e esquivar dos tropeços 
e não sofrerá consequências negativas e não 
dará importância ás coisas materiais que te 
acompanharão por um 

certo tempo, pondo tudo em função de sua 
espiritualidade e sua capacidade de se 


adaptar ao seu destino preconcebido a te 


levará a total felicidade, só se vocé despoja 
dos sentimentos impuros que ofuscam o seu 
poder interno, como a vaidade, o Ódio, O 
egoísmo, a raiva, a maldade, o rancor etc... 
Se vocé é assim o seu ori te pedirá uma 
transformação para IWA PELE que é a paz 
interna e o controle de ORI APERE 
alcancando assim um estado de ORIRERE que 
é a dimensáo das divindades e será 
convertida em orisá, que é o verdadeiro 
objetivo de quem professa a Religiáo de Ifá, 
coisa está que náo se explica aos 
interessados de nossa religiáo e é por eles 
que orisá Ori, manda se precupar para evitar 


decepção e confusão. 


Em algumas religiões acredita em Diabo, mas 
para nós o Diabo não existe, o diabo é uma 
metáfora de uma condição maligna pela a 
incapacidade de algumas pessoas ou 
indivíduos em se adaptarem a sua 
capacidade total do seu Ori Apere = 0 
destino, eles recorrem as mal ações para 
obter-se, ganância material, isto seria, O 
roubo, a maldade, a estafa, a morte etc... 
Estes seriam um Apari Inu = destrutivo. 

Ifá disse; 

Iwa re laiye, yii ni yoo dá léjó 

Trad = Nosso caráter na terra é quem profere 


a sentença contra nós mesmo. 


Estes malignos seráo chamados de IKU 
ARAIYE que seriam espiritos imundos 
encarnados que prejudicam nosso Apari Inu 
e em nossa vida, quando o Apari Inu está em 
desacordo com o Ori Apere perdemos o 
status de Orum Apaadi que uma dimensáo 
de sofrimento. 

Orunmila disse; 

Que a terra é um mercado e o céu é a nossa 
casa, os animais seriam um exemplo para 
nós. 

Pois os peixes se conformam e se alegram 
em nadar e se alimentar em suas águas e é 
ali que encontram os seus alimentos. 

A águia se contenta em voar e caçar onde 


queira, mas não poderia se meter a nadar. 


Pois a inconformidade é o pior inimigo de 
Apere Inu, se Apari Inu deixar vocé se perder 
o seu Ori Apere será um desastre, pois isso 
devemos sempre que preciso oferecer ao 
nosso ori o que orunmila falar por 
intermédio do Oráculo de Ifá para que náo 
percamos tudo na vida. 

ORI = sempre escolhe antes de chegar a terra 
e penetrar em nova morada (corpo) Ará, um 
destino e este deverá ser cumprido, ao 
chegar a terra, perdemos a memória do que 
juramos cumprir é o modo de ratificarem as 
nossas culpas passadas, se uma pessoa 
desejar fazer outra coisa que náo foi decidido 
em orum, está vida se converteria a um caos 


ou sofrimento, entáo é ai que entra um orisá 


tutelar através de iniciacáo e assentamento, 
para coordenar a ordem, honra e a nobreza 
do ori, o orisá a judará superar os obstáculos, 
e se superara o que o mesmo escolher no 
orum, e poderá suportar a sua vida na terra. 
De nada vale se uma pessoa que foi iniciada 
no culto de orisá se na realidade náo 
cumpriu o destino, pois sendo o seu ori que 
decide o que fazer, o que ganhar, o que 
comprar, o que comer, casar, dormir, rir, 
amar tudo o que se fizer, em fim tudo o que 
fazer e náo fazer, qualquer duvida que a 
pessoa tiver em sua vida, deverá ir até o 
oráculo de ifá (opele, ikin, obi e odisé orisá) 
que é a testemunha que estava presente em 


orum, quando o seu ori foi feito, é o que te 


pode te dar a resposta exata de sua vida 
passada, presente e futura e qual será uma 
oferenda que deverá ser dada para arrumar, 
a sua vida na terra, assim será alcancada uma 
alegria felicidade, amor dinheiro, casa etc... e 
alem de avancar e elevar a sua 
espiritualidade, o conhecimento a 
inteligéncia na terra. 

É o ori que faz saber a diferenca de uma 
roupa para outra roupa, mas podemos notar 
que uma roupa cara e outra náo cara, só 
serve para cobrir o corpo a função é a 
mesma. 

Qual é a diferença de uma casa que custa 
milhões do que outro que custa menos que 


milhões ? 


Um rico come mais do que o pobre ? Por 
acaso os dois náo sente o mesmo prazer de 
comer. 

Será que os dois náo sentem o mesmo prazer 
sexual ? 

Será que os dois náo sentem dores 
musculares ? 

Será que as enfermidades só pegam para 
uma pessoa ? 

Pois ori diz que é para todos estas coisas 

O mesmo dever sentir um pobre ambicioso 
que o rico ambicioso, ambos se frustram 
para conseguir o seu objetivo a diferenca 
está no nível de ambicáo, pois o grau de 


frustracáo é o mesmo. 


Rico náo é aquele que tem tudo e sim aquele 
que sente que nada lhe falta. 

Devemos pensar que OLODUMARE (Deus) 
deu para cada um, defeitos e virtudes, por 
exemplo; todos pássaros tém penas, mas 
alguns tém diferentes bicos e patas, e suas 
formas de se alimentar. Se nós podemos 
pensar como me radical a Razáo: pelo o qual, 
vamos todos a Escola teremos um idioma 
comum, nos alimentamos basicamente dos 
mesmo alimentos e recebemos as mesma 
lições, e as destintas matérias na escola 
Porque náo somos a mesma coisa que os 


outros ? 


Somos capazes de andar na vida em diversos 
níveis, temos as mesma atuações de alcançar 
os mesmos níveis que outros. 

Porque cientistas e profissionais sáo iguais e 
só alguns que inventam algo de 
importante,diremos que é classe diferente ? 
náo !!! 

A resposta a estas perguntas é fácil 

Todos os seres humanos tém umas 
espiritualidades diferentes, que váo desde o 
primeiro nível até o nono nível 

Cada espírito segue o nível alcancado 

Cada alma vivente as vezes que tenha estado 
na terra terá tido passado para cada nível. 

É por diferente nível de espiritualidade que 


nos difere um do outro Quem vem do 1 


orum tem uma porcentagem e quem vem do 
segundo tem outras porcentagens e assim 
por diante até chegar no nono orum (onde 
mora OLODUMARE) Deus 

ORI APERE = o destino tem 3 subdivisão que 
são elas; 

AYANMÓ IPIN = é o que não pode ser troca 
do, o destino, onde nascemos, nossos pais, 
nossa condição social. 

AKUNLEYAN = é o pedido que se faz, ao 
passar do Orum ao Aiye, novamente, este 
pedido será a base para superar a existência 
anterior, e repassar os níveis até o nono 
orum. 

Isto será perante IJALA ORI, o que constrói as 


cabeças e sua testemunha será ORUNMILA e 


neste momento será feito um acordo dos 
diferentes obstáculos e facilidades que 
entrara na nova vida na terra e se 
estabelecera, o seu tempo de exiténcia 

na terra. 

AKUNLEGBA = estas seráo as circunstancias 
que o apoiaráo os sucessos que nos ocorram 
de forma natural e adicionaram o 
cumprimento de AKUNLEYAN e AKUNLEGBA 
e que podem ser modificados por APARI INU 
em todas as formas anteriores descritas. 
Todo ori pode ser modificado por intermédio 
de sacrifícios, mas só com a devida ordem de 
AJALA ORI e ORUNMILA e OLODUMARE 
sempre podem fazer outro juramento, mas 


não em detrimento de outro juramento que 


se fizera no orum, pois teremos de cumprir o 
juramento de orum para fazer outro 
juramento no Aiye. 

Como os sacrifícios aos Orixás e as 
Divindades que nos apoiam em nossos 
desejos, de alcancar uma meta, de eliminar 
os distintos IKUORUN, OSOS, (bruxos) AJÉS 
(bruxas) em resumo, poder vencer a estes 
imensos grupos que moram no ELENINI = a 
divindade do infortúnio e dos obstáculos que 
sempre trata de APARIINU para que todos os 
seres se percam na vida 

e se assim acontecer eles triunfarão sobre os 
orisas e o ori. 

ELENINI = fica no cerebelo do homem é ele 


que executa a ação fisica. 


ORI = fica no cérebro, é o que pensa e 
analisa. 

Em multiplas ocasiões vemos que a ação 
fisica não aprovada por ori que depois de 
executada nós damos conta do erro, é 
quando ELENINI se vá por cima de Ori e 
então o homem abaixa a cabeça em sinal de 
frustração, é quando o cérebro desobedece 
ao poder de Ori, mas quando o homem 
pensa e analisa não deixa o ELENINI passar 
por cima de ori o homem levanta a cabeça e 
sai em triunfo. 

O sacrifício natural parte do nosso raciocínio, 
pois 90% dos problemas dos seres humanos 
provem dele mesmo. 


Por exemplo; 


Se náo estudamos, nosso salário vai ser o 
mínimo 

Se temos mal comportamento, roubamos se 
consumimos álcool, drogas nossa saúde será 
péssima. 

Se tivermos 20 filhos teremos que ver como 
sustentamos 

Se nos casamos com uma parceira (o) que 
náo tem um bom comportamento, imaginem 
os acontecimentos futuros ? Realmente se 
nós sacrificarmos podemos obter as coisas 
que desejamos sem buscar problemas. 
Quase todas as pessoas culpam os demais e 


as próprias 


divindades e até mesma Deus, mas podemos 
analisar que somos nós mesmo os primeiros 
responsáveis pelo os erros de nossa vida. 

IFÁ DIZ; 

QUE A MÁ SORTE NÃO EXISTE O QUE 
REALMENTE EXISTE É O QUE 

NÓS NÃO FOMOS SUFICIENTEMENTE SABIOS 
Todos os sacrifícios e ebos devem obedecer 
aos EWÓS (proibições) de comidas, pois se 
disse que as proibições são os elementos que 
Baba Ajalá Ori moldou o nosso ori e portento 
não devemos consumi- las, pois se assim 
fizemos devemos arcar com as 


consequências. 


O melhor aliada de Apari inu é o nosso 
caráter é SUURU, a paciéncia que é o pai de 
IWA PELE = o bom caráter. 

Cita no odu OGBEYENU; 

Que antes de descer no Aiye (terra) Orunmila 
mandou o EJE (sangue), SOKUN (pranto), 
ORIN (canto) e a SUURU (paciência) pra fazer 
um ebó (oferenda) e só os dois primeiros que 
fizeam de imediato é por isso que o primeiro 
que vem acompanhando o ser humano é o 
sangue, antes de sair do útero da mães, 
depois seguidamente começa a chorar, os 
Últimos fizeram ebó mais tarde, mas fizeram 
completo, é por isso que as crianças nos 42 


dias começam a rir e depois tende de armar- 


se muita paciéncia, para aprender a 
caminhar, a comer a viver só. 

A saúde das pessoas é importante pois 
quando é melhor a saúde mais duradora é a 
sua estada na terra e aumentara suas 
chances de melhorar a espiritualidade antes 
de morrer 

É importante destacar que as medidas que o 
ser humano adquire mais espiritualidade a 
sua vida encurta na terra, mas isto é 
mentira pois quanto for mais forte a sua 
espiritualidade mais o 

ser humano ficara na terra. 

Pois quanto melhor é a vida espiritual do ser 
humano, será melhor para o mundo assim 


ele passara para o outro orum e para isto se 


basta a palavra Yorubá (IKU LOBY ORISA) o 
morto se compara a um Orisá... pois quando 
morre uma pessoa de grande poder 
espiritual ele tem alcancado o estado 
supremo de IWA, ele adquire a categoria de 
Orisá. 

Por isso que egungun tem a forca de um 
Orisá, pois ele é comparado como um Orisá. 
ORI INU = requer de vez em quando um 
sacrifício para fortalecer mais a sua 
permanência na terra, a força do seu ser 
interior, para isso se sacrificam todos os tipos 
de alimentos que nós consumimos, 
independentemente de sacrifios de 
quadrúpedes, aves, peixes, de preferência 


que sejam brancos, novos e com 


saúde perfeita do qual chamamos de BORI e 
para o nosso destino melhorar e para 
podermos alcancar algo que nos pareca 
inatingível 

ORI LÓ RI DÁ ENI ESI ORIDAYE ORISA LÓ NPA 
Nif DA BÍY ISSU ON SUM AIYE 

MÁ PÁ TEMI DAKI ORI MI MÁ SÉ ORI KEKE KI 
Ó MÁ GBÁ BÓÓDÉ 

Trad; 

Ori é o criador de tudo antes do que o 
mundo começara ele é o orisá supremo 
(quem pode trocar ?, nada pode trocar ao 
ser supremo). 

Ori o orisá que pode tocar igal ao ori não tem 
Por favor ori interceda por meu destino 


Náo deixe converte-se em objeto 


Ori é o maior de todos os orisás 

Ori é o Tudor de todos os orisás 

E todos os orisás o servem por toda a vida 
Ori é maior que o orisá tutelar, por isso que 
cada vez que fazer uma cerimónia ou ritual 
de qualquer índole, primeiro devemos dar a 
exu e depois fazer bori para saber se o ori 
está de acordo com o que está se fazendo 
para o orisá da pessoa. 

Sempre que se fizer uma oferenda para orisá 
com sangue deverá o ori ser louvado para 
que o mesma aprove o seu destino. 

Os orisás devem servir ao ori 

Pois náo é o ori que serve ao orisá, pois sem 
dar ao ori de nada valerá a sua oferenda para 


o seu orisá. 


O único orisá que será saldado na frente de 
ori é Orunmila, pois foi 

nele quem foi a testemunha, e foi ele quem 
trouxe o odu EJIOGBE, pois foi este odu que 
deu o poder de direcáo ao ori. 

Orunmila é ELERI IPIN, é a testemunha da 
criacáo de ori é ele quem define qual orisá 
tutelar que o apoiara o ori no seu trabalho 
terreno. 

ORI ISSESE = o designador chefe de todas as 
cabeças, é aquele que designa o destino, tem 
o comando de todas as cabeças, ele adverte 
o destino, alguns seres humanos tem este 
ori, geralmente são chefes em suas função, 
no lar, no trabalho, etc..., são pessoas que 


nasceram para comandar e guiar outros ori 


aqui na terra, Olodumare é quem dá as 
ordens para este ori, geralmente 

são dados a perfeições, mandões, mas são 
pessoas que tem visão apurada do futuro e 
com muita sabedoria, mas por outro lado são 
muito teimosos, e não democráticos, são 
autoritários. 

ORI AKOKO = a primeira cabeça (são todas as 
pessoas que Orunmila pedem para serem 
seu representante na terra, isto é serão 
iniciado de IFÁ num futuro próximo). 

ORI ÓÓRÓ = cabeça do amanhecer, esta 
cabeça só será louvada pelo o amanhecer 
pois pertencem a todos os seres que 


nasceram de dia e tarde, isto é devera 


observar quando os seres humanos nascam 
para ser louvado o seu bori... 

ORI OLDOWOKURIN = cabeca do anoitecer, 
está cabeca só devera ser louvada no 
anoitecer, pois pertence aos seres humanos 
que nasceram no perído em que o sol náo 
nasceu, isto deverá ser observado quando o 
ser humano nasceu, fazer bori só a noite. 
ORI NIKAN LÓ TO ALASAN BÁ BOKUN BIY MÓ 
BA LOWO ORI NI LO RO FUM 

IRE GBOGBO TI MO BA NY LAIYE ORI NI N 
ORO FUM PRI MI IWO NI 

E o ori quem acompanha seus devotos Ele 
leva a todos lugares que queira 

É para o meu ori que peco 


É ao meu ori que peco filhos 


É ao meu ori que tenho que pedir tudo O 
meuori tem todas as coisas boas 

E é a ele que peco tudo 

Este é o meu ori 

Ele está cheio de luz. 

Quem acredito que as divindades váo apoiar 
os atos injustos e impuros estão 
equivocados; 

Quantas vezes já ouvimos falar está frase: 
Se náo quiser ser preso deve fazer egbós e 
oferendas aos orisás !!! 

Em vez de gasta este dinheiro e seguir 
fazendo as mesma coisas erradas náo 
adiantara nada, pois o seu ori e seu orisá náo 


iráo salta- lo da prisáo. Pois de nada valerá 


de uma pessoa que vai ao médico e náo 
tomar a medicacáo !!! 

Náo confunda, pois o ori e orisá sáo uma 
forca para solucionar e ajudar a vocé 
melhorar. 

Ser um sacerdote de IFÁ ou Orisá (Babalawo, 
Babalorisá ou Yalorisá) é ser o exemplo de 
bondade, honra, nobreza, altivez e verdade. 
* TODO SACERDOTE É UM BENEFICIO DE 
DEUS (OLODUMARE) 

O sacerdote deve adquirir comportamento 
similar a Deus 

Todo sacerdote é um profeta de Deus, para 
melhoramento espiritual ele é o guia, um 


maestro do espírito 


O ori do sacerdote é um ori líder, é o ori que 
guiará outros ori, é 

preciso ter ordem e um caminho correto 
para guiar outros ori. 

Como ir casa de alguém para resolver um 
problema, se o próprio náo consegue 
resolver os seus ? 

Para ele dar tem que ter, náo se trata de 
riquezas, pois sabemos que ele o Babalawo 
tem voto de pobreza perante o odu, pois 
fazem um juramento de não tirar mais o que 
necessita para sobreviver, assim faz um 
sacerdote do Orisá (Babalorisá e Yalorisá), e 
se assim náo fizerem estáo sujeitos a perdem 
os seus 


valores elementares de rigor. 


Os sacerdotes devem ser o modelo de 
pessoas que tem ética e sua moral impecável 
Como dizer para alguém náo consumir 
drogas, se ele mesmo o consome ? 

Como dizer para alguém náo rouba se o 
mesmo rouba ? 

Como dizer para alguém para que náo 
maltrate se o mesmo maltrata ? E assim por 
diante.... 

Sempre é tempo para consertar, para isto 
temos Orunmila que é o conhecimento 
(IMÓ) a inteligência (AGBON) e o 
entendimento (OIYÉ) 


Ifá disse: 


A maior riqueza que se pode ter uma pessoa 
é a sua intaligéncia, seu conecimento e seu 
entendimento 

O ritual de bori (ato de fazer pedidos para o 
seu destino compreende- se em sacrifícios e 
comidas para que ela possa ser louvada) 

* ORIKI 

Para ser recitado antes de ser colocado no 
ori 

(diga o nome do connsulente) mo fio bi be 
iku, arum, ejó, ofó, ejé, idina ori e 

ile mó pé o (3 vezes) 

ori o (3 vezes) 

ori (o nome do consulente) 3 vezes mó pé o 
a pe lá sowo 


a pe lá sola 


a pe lá siayo 

a pe lá alafia 

eleda (diga o nome do consulente) a pe lá 
mo pé o 

ki ilu ofó p yé lorire 

ki ilu orum o ye lorire 

asiko ti (o nome do consulente) wabo iwo ori 
eleda re 

ki Omo si oro o 

ki Omo si o num rere 

gbogbo ti nge lai 

* ORIKI = de ori para ser recitado antes de 
fazer bori 

Ori (dizer o nome do consulente) mó pé o 
Korikori ni ori oye 


Korokoro (3 vezes) 


Bi ori afuwápé ti yé 

Ori o (3 vezes) 

Ori eleda (3 vezes) Kori kori ni ori re o ye 
Korokoro 

Ori re eleda re 

A san e 

Oum ni a maa ro fun Sebi ori eni 

Oun ni algboradun eni 

Ori (dizer o nome do consulente) gba ki ó tu 
Ori (dizer o nome do consulente) iwo ni 
alagbonradun re Ori pele o atete airan 

Ori o (3 vezes) 

Aweriweri ori ola Aweriweri ori iyi Aweriweri 
ori asela 


* ADURA PARA OFERECER O OBI AO ORI 


Dizer o nome do consulente, ori ni yi oo Obi 
ni nbe iku 

Obi ni nbe arum 

Obi ni nbe ejo 

Oun naa ni nbe ota 

A ba e be gbogbo ahoun buruku ile aiye 
Trad; 

Aqui está o obi 

E o obi que aplaca a morte 

É o obi que aplaca a doenca 

Éo obi que aplaca as intrigas 

É ele mesmo que aplaca inimigos e 
perseguições 

Ele aplacará todo mal Que existe no mundo 


ADURA PARA OFERECER O OROGBO AO ORI 


Orogbos re o (diga o nome do consulente) 
Orogbos ni ngbo eni saye 

Wa gbo wa to laiye 

Ki a to lo si ibi ti gba nre 

Aye o ni se e ni abiku fun awo obi re 

Trad; 

Aqui está o orogbos (dizer o nome do 
consulente) 

É o orogbo que traz a longevadade para viver 
bastante Vocé terá longa vida nesta vida 
Antes de vocé ir embora para o local aonde 
os anciões vão os seres humanos não farão 
de você um abiku para os seus pais 

* NO RITUAL DE BORI OFERECER AGUA AO 
ORI 


* Oriki da água 


Bi omi ba bale 

Omi a lepa, wa lepa, owo, ola, Omo A ki ngba 
omi sota 

Ki a bori 

Wa bori ota re o 

Trad; 

Quando a água cai na terra 

A água faz a sua marca 

Assim, que sua vida seja marcada por 
dinheiro, pela a riqueza e pela a 
prosperidade 

E filhos quem se faz amizade com a água / 
assim como ele náo vence a água, vocé 
vencerá todos os inimigos 

* ORIKI DO DENDE 


Epo ni ki 


Asodero ni 

Aiye re yoo loro 

Wa ni oro swo, sayo, Ati si alafia 
Trad; 

Aqui está o dendé 

Ele harmoniza as coisas, sua vida Será 
harmoniosa 

Vocé trás harmonia com dinheiro 
Prosperidade e saúde 

* ORIKI DO SAL 

iYO NIYI 

Yo ki nba nkan jé 

O ntun nkan se ni 

A nisi ni idi balé bajé 


Iyó ki de inu ionjé ki o ma dun 


Bi oti se de si arin awon obi nre yi lye won a 
dun 

Won a mó e si ola 

Won o mo we si ire 

Afekari iye ni a nfe iyo 

Teru tomo yoo fe kari aye 

Trad; 


Aqui esta o sal 


O sal náo estraga as coisas 

Ele conserva as coisas 

Quando o sal chega a uma comida ela se 
torna saborosa Agora que vocé chegou na 
vida de seu e pais, 


A vida deles seja mais dócil, e tenha sabor 


Eles teráo vocé como aquele que traz a 
prosperidade Eles teráo vocé como aquele 
que traz o bem estar 

Toda a humanidade aceita e gosta do sal 
Toda a humanidade aceita e gosta de ti. 
Trad; 

Aqui está o ataré, a semente que ele carrega 
não vem pela a metade 

Ela vem repleta se sementes 

Tudo na sua vida não será pela a metade 
O ataré tem sempre muitas sementes 
Você terá muitos filhos 

Você terá muitas prosperidades 

Você terá muita saúde 

Você terá muito de tudo 


Como o ataré tem muitas sementes 


* ORIKI DA CANA DE ACUCAR 

ki iye re ni adun ki aiye ri ni oyo ki aiye re ni 
ola 

Trad; 

Para que a sua vida tenha doce 

Para que a sua vida tenha felicidade Para que 
a sua vida tenha prosperidade Para que vocé 
fique doce 

Para que as pessoas gostem de vocé 

ADURA PARA SACRIFICAR O IGBIN (QUANDO 
FOR IGBIN NO ORI DO CONSULENTE) 

Erro erro 

Erro ni ti igbin 

Erro gbe sé ti igbin 

Ki araaye (diga no nome do consulente) 


Omo (diga o nome da máe do consulente) 


Ki o tutu nio o 

Tutu mi tutu lalaa lé 

Ki yu kinkin araaye (diga o nome do 
consulente) Maa ohun 

Tutu, tutu ni ti teefe 

Ma te lori ile ara mi 

Gbete, gbete ni won araajo erro igbin 
Igbin ki ile aye re sunwon 

Erro gbete, gbete titi igbin 

Asé asé peloo ori asé 

ADURA DE TODAS AS COMIDAS E 
INGREDIENTES PARA OFERECER AO ORI 


Omi------------------------- ori wa mu, ori wa 
jeum Otim------------------------ ori wa um, ori 
wa jeum EpO------------------------- re o ori wa 


jeum Omidunmare------------ re o wa jeum 


jeum Osun------------------------ re o wa jeum 


YerosSSU-------------------- re o wa jeum 


sisan re o wa jeum Ekuru---------------- sisan re 
o wa jeum Acarajés------------ sisan re o wa 


jeum OVOS----------------- sisan re o wa jeum 


ArFOZ---------------- sisan re o wa jeum Feljao--- 
------------ sisan re o wa jeum 

Qualquer comida do orisá------- sisan re 000 
wa jeum orisá 

TODO ORI TEM QUE SER CORBERTO COM 
UM PANO BRANCO DEPOIS DE SER 
LOUVADO, POIS O ORI NÉ UMM ORISÁ FUM 
FUM E LOGO EM SEGUIDA DEVERÁ SER 
LOUVADO O OKODIDÉ PARA REWPRESENTAR 
QUE AQUELE ORI É SACRADO 

* ORIKI DO OKODIDÉ 

Okodidé dide dide ori ola 

Arum gbeba do ori lá 

Okodidé orum aiye asé fum oo Ori sola apre 
ti olrum olodumare Okodidé ori asé ola fum 


mio 


Trad; 

Este é a pena do papagaio vermelho 

Do qual representa que vocé veio de uma 
mulher 

Este o okodidé 

Que vocé carregará para identificar que vocé 
é privilegiado Perante todos os seres 

Este o okodidé que vocé será reconhecido no 
céu e na terra Este é o simbolo que vocé 
pertence a Deus 

Receba este okodidé para que nenhum mal 


possa te acontecer Asé 000000000 


UMA DAS MAIS IMPORTANTES DIVINDADES 
NA COMPREENSÃO DAS CRENÇAS YORUBÁS 
É ORI. ORI É O GUIA DE CADA UM E DE 
TODOS PARA O SUCESSO NESTE MUNDO E 
TAMBÉM NO OUTRO (CÉU-ORUN). ORIÉ O 
ORIXÁ SUPREMO QUE SOMENTE SE ABAIXA 
PARA OLODUMARE (OLORÚN). MUITAS 
PESSOAS, NESTE PAÍS, ENVOLVIDAS NESTA 
RELIGIÃO, NÃO TÊM CONHECIMENTO DE 
ORI. E UMA PESSOA SEM CABEÇA É UMA 
PESSOA SEM DIREÇÃO. DEVEMOS NOTAR 
QUE A CABEÇA É EM GERAL A PRIMEIRA A 
ENTRAR NESTE MUNDO, E É O RECIPIENTE 
OU RESIDÊNCIA DE TODAS AS ESCOLHAS 
(OPÇÕES). 

QUEM É ESTE ORI? 


ORI-ISESÉ (CABEÇA - O DESIGNANTE), 
TAMBÉM ORI-OORO (CABECA AO 
AMANHECER), ORI AKOKO (A PRIMEIRA 
CABECA) OU SIMPLESMENTE ORI (CABECA), É 
ESTE O PRIMEIRO E MAIS IMPORTANTE 
ORIXÁ NO ORUN. E POR CAUSA DE SEU 
LUGAR PRIMORDIAL, ORI- ISHESHÉ TEM 
JURISDIÇÃO SOBRE ORÍ-INÚ, QUE É A 
CABECA PESSOAL OU DIVINDADE POSSUÍDA 
POR CADA E TODAS AS PESSOAS E ORIXÁS, 
PORQUE TAMBÉM OS ORIXÁS TEM 

SEU ORI INDIVIDUAL, OU ORI INÚ. 

O PODER E AUTORIDADE QUE ORI POSSUI 
VEM DA CRENÇA QUE ORI-ISHESHÉ É O 
CRIADOR DE TODAS AS DIVINDADES, E SOB 
AS ORDENS DE ORI ELES FORAM MANDADOS 


AS VÁRIAS LOCALIDADES AONDE SE 
TORNARAM RESPEITADOS. 

NA CRENÇA YORUBÁ, ORI É A RESIDÊNCIA DE 
CADA ESCOLHA DE REALIZAÇÃO NA FORMA 
EM QUE LUTAM PARA ALCANÇAR SEU 
DESTINO. ALGUMAS VEZES É CHAMADA DE 
ORÍ-INÚ OU CABEÇA INTERNA OU DESTINO. 
HÁ TAMBÉM UM ORI ODE OU CABEÇA 
FÍSICA, AONDE ORI INU RESIDE. O 
CONTRAPONTO DE ORÍ-INÚ NO ORÚN SERIA 
ORI ISHESHÉ. 

DEVIDO AS CIRCUNSTANCIAS DE SUA 
CRIAÇÃO, TODOS OS ORIXÁS TEM DE 
PRESTAR HOMENAGEM A ORI. TODAS AS 
CABEÇAS FEITAS NO CULTO OU DEVOTAS 
TÊM DE TOCAR A TERRA COM A TESTA 


COMO UM ATO DE RESPEITO AO PRIMEIRO 
ORI. NO NASCIMENTO (PARTO), A CABECA 
FÍSICA OU ORI ODE VEM PRIMEIRO, 
ENQUANTO O RESTO DO CORPO A SEGUE, O 
QUE AUMENTA MAIS SUA RELAÇÃO COM 
ORI-INU, QUE TAMBÉM É O PRIMEIRO A SER 
CRIADO E O ÚNICO DETERMINANTE DO 
DESTINO DO HOMEM NA TERRA. DEVIDO A 
ISTO, A CABEÇA FÍSICA É TRATADA COM 
MUITO RESPEITO E PROPICIADA COMO ORI- 
INÚ, SEU CONTRAPONTO ESPIRITUAL, 
RESULTANDO NA PRIMEIRA SERVIR 
COMUMENTE COMO MEIO DE 
COMUNICAÇÃO COM A OUTRA. 

O ORI DE UMA PESSOA É TÃO IMPORTANTE 
QUE DEVE SER PROPICIADO 


FREQUENTEMENTE E SUA AJUDA É 
NECESSÁRIA ANTES DE INICIAR QUALQUER 
ATO, E ISTO É FEITO ATRAVÉS DO EBORÍ 
(BORI). 


OFUN-RETE 
WEREWERI NO CÉU... 

OWEWÉ, AQUELE QUE LIMPA A POBREZA 
COM PERFEIÇÃO. FOI VISTO NO JOGO PARA 
SOMENTE UM ORI E TAMBÉM PARA 
QUATROCENTOS E UMA DIVINDADES 
CELESTIAIS QUEM IRIA A OLORÚN O 
CRIADOR-CHEFE PARA TENTAR ABRIR O OBI 
DO AXÉ. OGBON, SABEDORIA, OS DIRIGIU 
PARA FAZEREM O SACRIFÍCIO... 
QUATROCENTOS E UMA DIVINDADES 


DESOBEDECERAM SUA ORDEM. SOMENTE 
ORI OBEDECEU, E SEU SACRIFÍCIO FOI 
ACEITO. QUAL ERA A ORDEM DADA POR 
OGBON? ELES TINHAM DE ACORDAR AO 
AMANHECER E LOUVAR O SUPREMO 
CRIADOR. TODOS OS ORIXÁS PERDERAM A 
HORA. SOMENTE ORI ACORDOU, E SE 
ATIROU AO CHÃO EM HOMENAGEM A 
OLORÚN. DEPOIS DISTO TODOS OS ORIXÁS 
FORAM A DEUS, O CRIADOR-CHEFE, E 
PEDIRAM A OGBON PARA APRESENTAR O 
OBI DE AUTORIDADE. TODOS TENTARAM, 
MAS NÃO CONSEGUIRAM ABRI- LO. 
SOMENTE ORI CONSEGUIU PORQUE TINHA 
FEITO O SACRIFÍCIO (EBÓ), E DIVIDINDO O 
OBI, ELE OBTEVE AS RESPOSTAS (JOGOU, 


ADIVINHOU). A RESPOSTA FOI FAVORÁVEL E 
UMA ALTA LOUVAÇÃO OCORREU. HOUVE 
GRANDE EXCITAÇÃO E JÚBILO NOS CÉUS. O 
LUGAR MAIS ALTO E CENTRAL, APERE, DAÍ 
PASSOU A POR DIREITO PERTENCER A ORI. 
QUANDO ORI SE SENTOU, OS OUTROS 
ORIXÁS, CHEIOS DE INVEJA, CONSPIRARAM 
PARA 

DESTRONA-LO. 

ORISHANLÁ FOI O PRIMEIRO A DESAFIAR 
SUA AUTORIDADE. ORI O PÔS NO CHÃO E 
EM AJALAMO, AONDE OS DESTINOS SÃO 
MOLDADOS. EM AJALAMO, ORISHANLÁ SE 
TORNOU O ESPECIALISTA ESCULTOR DOS 
DESTINOS. 


ORI CRIOU IFA, E IFA SE TORNOU UM 
ESPECIALISTA EM IKIN. ORI CRIOU AMAKISI 
NO LESTE, AONDE A LUZ MATINAL SURGE NA 
TERRA. ORI CONQUISTOU TODOS OS ORIXÁS 
E OS CRIOU AONDE ELES SÃO HOJE 
REVERENCIADOS. 

AO ACORDAR, EU HOMENAGEIO OLORÚN. 
DEIXE TODAS AS COISAS BOAS VIREM A MIM. 
MEU ORI ME DEU VIDA. DE-ME O PODER DE 
ULTRAPASSAR A MORTALIDADE E EU NÃO 
MORREREI. DEIXE TODAS AS COISAS BOAS 
PERTENCEREM A MIM, COMO A LUZ 
PERTENCE A AMAKISI. 

ORI É IMPORTANTE PORQUE É O QUE 
ESCOLHEMOS NO ORUN PARA NOS 
ACOMPANHAR NESTE MUNDO PARA 


ATINGIRMOS NOSSO DESTINO. ORI É O QUE 
NOS DÁ A OPORTUNIDADE DE FAZER 
ESCOLHAS. MESMO ANTES DO ORIXÁ, HÁ O 
ORI QUE NOS DIRECIONA E NADA PODE SE 
MANIFESTAR SE NÃO FIZERMOS UMA 
ESCOLHA. É ORI QUE NOS LEVA DE VOLTA AO 
ORIXÁ. SE OLHARMOS O TERMO ORI (SA) É A 
COROAÇÃO DA CABEÇA QUE A ISTO SE 
REFERE. É A COROAÇÃO DO ORI DAS 
DIVINDADES QUE OS 


TORNAM ORISA. TODOS ELES ESCOLHEM 
SEU DESTINO. E ESTA ESCOLHA É SEU ORI. 
NÃO HÁ NADA QUE POSSA ACONTECER SEM 
FAZERMOS UMA ESCOLHA OU SAUDARMOS 
ORI. POR ISTO É QUE ORI VEM PRIMEIRO, 


PORQUE NOS LEVA A OLODUMARE 
(OLORÚN). ORI É A "LIGAÇÃO DIRETA” COM 
OLODUMARE. LIGAÇÃO COM A FORÇA 
CHAMADA ELEDA, ENERGIA INCONDICIONAL, 
O PENSAMENTO DE OLORÚN QUE TODOS 
TEMOS DENTRO DE NÓS. É POR ISTO QUE É 
DITO QUANDO SAUDAMOS NOSSAS 
CABEÇAS QUE ESTAMOS SAUDANDO ELEDÁ, 
PORQUE ISTO É FEITO ATRAVÉS DE NOSSO 
ORI. 

IWA LÉWA 

AGORA A IMPORTÂNCIA DE ORI VEM DE IWA 
(LÉWA) QUE SIGNIFICA "CARÁTER É BELEZA". 
É ATRAVÉS DESTAS ESCOLHAS QUE FAZEMOS 
QUE SOMOS CAPAZES DE SER VISTOS COMO 
ALGO BELO, E ESTAS ESCOLHAS SÃO 


ACOMPANHADAS DO DESTINO. É ATRAVÉS 
DESTAS ESCOLHAS QUE NOSSO CARÁTER É 
MOLDADO. É INTERESSANTE QUE 
IWA-CARÁTER E IWA-DESTINO SÁO 
BASICAMENTE A MESMA PALAVRA. 

NÓS NÃO CONSEGUIREMOS ALCANÇAR 
NOSSO DESTINO A NÃO SER QUE 
DESENVOLVAMOS BOM CARÁTER. 

E SE DURANTE A NOSSA VIDA NO MERCADO 
DO MUNDO NÓS DESENVOLVERMOS UM 
BOM CARÁTER MORAL, NÓS 
CONSEGUIREMOS A COROA DO ORIXÁ. 

HÁ UMA OUTRA ENTIDADE QUE EXISTE COM 
ORI. QUANDO ORI ANDA CONOSCO PELO 
MUNDO, HÁ ENIKEJI, NOSSO GÊMEO 
ESPIRITUAL, QUE SE MANTÉM EM ESPÍRITO 


PARA NOS LEMBRAR DO NOSSO DESTINO 
ESCOLHIDO EM ILE ORUN. QUANDO 
FORMOS PARA CASA, POIS O MUNDO ÉO 
MERCADO, ORUN É NOSSA CASA, HAVERÁ 
UMA RECONEXÃO COM ENIKEJI PARA VER SE 
ALCANÇAMOS NOSSO DESTINO. TODOS OS 
ORI VEM DE ELEDÁ, OLORÚN. TUDO VEM 
DAQUELE QUE DÁ VIDA — OLORÚN - E SE 
MANIFESTA COMO VIDA - OLODUMARE. 
CADA PESSOA, PEDRA, ÁRVORE, PUNHADO 
DE TERRA É COMPOSTO DE ODU E TEM UM 
ESPÍRITO DE ELEDÁ EM SI, ORI OU ORO, O 
QUE HABITA DENTRO. TUDO VEM DA 
MESMA FONTE, NÃO DIFERENTES, EU POSSO 
VOLTAR COMO UM PÁSSARO, MAS AINDA 
COM ORI, O QUE ME DÁ A ESCOLHA 


NECESSÁRIA DE ALCANÇAR MEU DESTINO 
ESCOLHIDO. MAS AINDA ASSIM ORI VEM DE 
ELEDÁ. O CORPO DO PÁSSARO É SOMENTE A 
RESIDÊNCIA DO ESPÍRITO DO PÁSSARO, E O 
ESPÍRITO VEM DE OLODUMARE. 

IGBÁ IWA, QUE É NOSSO CORPO QUE 
CONTEM O NOSSO CARÁTER, É SOMENTE A 
RESIDÊNCIA DO ESPÍRITO, INDEPENDENTE DE 
SUA FORMA FÍSICA. 

NÓS TEMOS A TENDÊNCIA DE NOS 
SEPARARMOS DESTE ESPÍRITO, E É O QUE 
NOS IMPEDE DE ALCANÇARMOS IWA PELE. 
KOTOPO-KELEBE ERA O APELIDO DE ORI 
ANTES DELE SE TORNAR A CABEÇA DE TODOS 
OS ORIXÁS. ESPECIFICAMENTE, O APERE DE 
ORI INDICA SUA VITÓRIA SOBRE AS OUTRAS 


DIVINDADES, E A ASCENSÃO DE ORI AO ALTO 
DA PONTA DO CONE DA EXISTÉNCIA, ISTO É 
A RAZÃO DE EXISTIR. PARA SABER COMO ORI 
LIDOU COM TODAS AS AMEAÇAS DE 
OPOSIÇÃO DE SEUS RIVAIS E DITOU SEUS 
DESTINOS, É PERTINENTE PARA MOSTRAR O 
DUPLO SENTIDO MOSTRADO NO VERBO 
"DA" (VENCER OU CONQUISTAR OU CRIAR) 
USADO NO ODU EM ORI. NÓS TEMOS A 
NOÇÃO DE QUE EM PARA SER OU CRIAR 
ALGO, TEMOS DE SOBREPOR ALGUMA 
OPOSIÇÃO OU VENCER ALGUÉM. SEM LUTA, 
NÃO HÁ SUCESSO NA VIDA. 

PORTANTO, NÓS VEMOS EM ODU IFÁ QUE 
ORI VENCEU (DA) ORISANLÁ NUM DUELO 
QUE LEVOU ORI A POSIÇÃO DE SUPREMA 


AUTORIDADE SOBRE SEUS PARES. O MAIS 
ALTO LUGAR, A POSIÇÃO DE AUTORIDADE 
CHAMADA APERE SE TORNOU O TRONO DE 
ORI. ORI FOI MAIS ADIANTE PARA PROVAR 
SUA SUPERIORIDADE SOBRE ORISANLÁ 
DANDO A ELE UM LUGAR PERMANENTE 
CHAMADO OKE-ALAMOLEKE EM ODE 
IRANJÉ, E UMA FUNÇÃO ESPECÍFICA EM 
AJALAMO, AMBOS SOBRE O CONTROLE DE 
ORI. AJALAMO É UM LUGAR MUITO 
INTERESSANTE EM IFÉ, É UM LUGAR EM QUE 
UM VAI EM ESPÍRITO PARA ESCOLHER SEU 
ORI. E A PESSOA DESIGNADA A ESTE LUGAR É 
CHAMADA DE AJALAMOPIN, O MOLDADOR 
DE ORI OU CABEÇAS, E ORISANLÁ CUIDA DE 
MOLDAR OS CORPOS. 


HÁ OUTRO EM AJALAMO QUE NÁO É 
MENCIONADO, CONHECIDO PELO NOME DE 
KORI, O MOLDADOR DOS ESPÍRITOS DE 
CRIANÇAS. ORI É AQUELE COM AXÉ QUE NOS 
FAZ TÊ-LO. É TÃO PODEROSO QUE ATÉ IFÁ 
TEM DE SE SUBMETER A SUA VONTADE. ORI 
VENCEU 


TODOS OS ORIXÁS E FOI O ÚNICO CAPAZ DE 
ABRIR O OBI DO AXÉ. VONTADE DITA COMO 
AS COISAS ACONTECEM EM NOSSA VIDA, SE 
DEIXARMOS ORI PARA TRÁS, NÓS 
PERDEMOS O DIREITO DE RECLAMAR SOBRE 
NOSSA SITUAÇÃO. NINGUÉM PODE 
APRISIONAR NOSSA MENTE, MAS SÓ NÓS 
PODEMOS. ESCRAVIDÃO É UMA ARMADILHA 


MENTAL E QUANDO NÓS DEIXAMOS DE 
LADO NOSSO DIREITO A LIBERDADE, NÓS 
NOS MANTEMOS ESCRAVOS. 

PARA OBTER O PODER DA VONTADE DE 
MUDAR, PRIMEIRO TEMOS DE TER 
VONTADE. A MAIORIA DAS PESSOAS ACEITA 
AS CONDIÇÕES ESTABELECIDAS, E NÃO 
QUEREM MUDAR. NÓS TEMOS DE TER 
VONTADE DE SAIRMOS UM COM 
OLODUMARE. ORI NOS LEVA DIRETAMENTE 
A IWA, QUE CONTEM A PALAVRA CARÁTER. 
PARA O YORUBÁS IWA NÃO QUER DIZER 
CUMPRIR AS DIRETIVAS DE OLODUMARE, 
QUE TAMBÉM É CHAMADO DE OBÁ MIMÓ, 
OBA PIPÉ, SIGNIFICANDO “O REI PURO OU O 
REI PERFEITO”, OU ALALÁ FUNFUN OKÉ, 


“AQUELE DE BRANCO QUE HABITA NO 
ALTO". 

É ESTA FORÇA QUE DISPERSA QUE É 
CHAMADO IFÁ IYA, OU O ORÁCULO DO 
CORAÇÃO. OS ORÁCULOS DO CORAÇÃO SÃO 
AS DIRETIVAS OU ORDENS DE OLODUMARE, 
AQUILO QUE É O CERTO OU ERRADO, QUE 
LEVA A CUMPRIR OU NÃO, O DESTINO. 
TODOS NÓS SABEMOS O QUE É O CERTO 
PORQUE ISTO TAMBÉM FOI DADO COM O 
SOPRO DE OLODUMARE QUE PÔS EM NÓS. É 
O ORÁCULO DO CORAÇÃO QUE NOS GUIA E 
DETERMINA NOSSA VIDA ÉTICA. O ORÁCULO 
DO CORAÇÃO É A CONSCIÊNCIA DA PESSOA. 
AS LEIS DE OLODUMARE ESTÃO ESCRITAS NO 
CORAÇÃO. 


JE EWO SIGNIFICA “COMER O QUE É TABU” 
OU “FAZER O QUE É PROIBIDO” E GBIGBA 
EWO SIGNIFICA “RECEBER O TABU” OU 
“FAZER O CERTO” (CUMPRIR O PRECEITO). 
ESTA É UMA DAS MANEIRAS QUE UM É 
RECONHECIDO, NO DESENVOLVIMENTO DE 
IWA. MAS ANTES MESMO DE VIRMOS PARA 
ESTE MUNDO, NÓS APRENDEMOS E 
RECEBEMOS DIRETIVAS ENQUANTO 
ESPÍRITOS E ISTO É O QUE NÓS CHAMAMOS 
DE INSTINTOS, OU DEJA VU, A MEMÓRIA DE 
ORI. 

AS LEIS DOS HOMENS SÃO FEITAS PARA 
CONTROLAR E TIRAR AS ESCOLHAS. 
OLODUMARE DIZ QUE CADA UM DE NÓS 
TEM ESCOLHA E QUE HÁ UMA PUNIÇÃO 


DIVINA. NÓS TEMOS A OPORTUNIDADE DE 
ESCOLHER A DIREÇÃO EM QUE QUEREMOS 
IR, MAS TEMOS DE REALIZAR QUE TODAS AS 
DIVIDAS DEVERÁO SER PAGAS. É MUITO 
IMPORTANTE QUE NÓS MESMOS 
ESCOLHEMOS NOSSA PRÓPRIA DIREÇÃO 
PARA DESENVOLVER IWA, POR QUE ISTO 
DETERMINARA O SUCESSO OU INSUCESSO 
DE ALCANÇARMOS NOSSO DESTINO. A 
COROAÇÃO FINAL DO NOSSO ORI. 

DE ACORDO COM UM DOS VERSOS DE 
OGUNDA MEJI, ORUNMILÁ REUNIU TODOS 
OS ORIXÁS E PERGUNTOU QUAL DELES 
ACOMPANHARIA SEUS DEVOTOS NUMA 
VIAGEM DISTANTE ATRAVÉS DO OCEANO 
SEM DESERTA-LOS EM NENHUM LUGAR. 


XANGÓ, O DEUS DO TROVÃO E O MAIS 
CORAJOSO, RESPONDEU QUE ELE IRIA COM 
SEUS DEVOTOS PARA QUALQUER LUGAR 
SEM OLHAR PARA TRÁS. ORUNMILÁ 
CONVENCEU XANGÓ QUE ESTA NÃO ERA A 
RESPOSTA CORRETA, E UM POR UM ELE 
CONVENCEU CADA UM DOS ORIXÁS QUE 
ESTA NÃO ERA A RESPOSTA A SUA 
PERGUNTA. ELES IMPLORARAM A 
ORUNMILÁ PARA REVELAR A RESPOSTA 
CORRETA, A QUAL ORUNMILÁ RESPONDEU 
QUE SOMENTE ORI, A DIVINDADE PESSOAL 
DE CADA UM, PODE NOS ACOMPANHAR ATÉ 
O LUGAR MAIS LONGÍNQUO DO MUNDO 
SEM VOLTAR ATRÁS. DAI ELE RECITOU: 


" SOMENTE ORI PODE ACOMPANHAR O SEU 
DEVOTO A QUALQUER LUGAR SEM 
RETORNAR, SE EU TENHO DINHEIRO, É O 
MEU ORI QUE EU AGRADEÇO. MEU ORI, É 
VOCÊ. SE EU TENHO FILHOS, É O MEU ORI 
QUE EU VOU CULTUAR. MEU ORI, É VOCÊ. 
POR TODAS AS COISAS BOAS QUE EU TENHO 
NA TERRA, É O MEU ORI QUE EU CULTUO. 
MEU ORI, É VOCÊ. 


Igbá Ori, segundo a Tradição de Orisa, não 
leva Okuta. igbá ori não deveria existir, pois 
não há lugar melhor para cultuar Ori Inu que 
sobre Ori Ode, porém ficou convencionado o 


uso dele. 


Quanto ao Igba-Ori, quer dizer a bandeja 
onde guardamos o doublé, a representação 
material do Ori, este contém alguns itens de 
conhecimento restritos aqueles que tem o 
seu ori “assentado”. Posso, porém assegurar 
que dentre estes itens jamais encontrarás 
um Okuta (Ota). 

IGBÁ ORÍ 

TODOS OS IGBÁ SÃO REPRESENTAÇÕES, NO 
AIYÉ, DAQUILO QUE NELE (NO AIYÉ) NÃO 
EXISTEM, OU SEJA, SÓ EXISTEM NO ÓRUN. 
GRAÇAS A DEUS, SEU ORÍ EXISTE NO AIYÉ, 
CERTO, OU VC TEM DÚVIDAS DISSO? 
PORTANTO A VISÃO KETU NÃO FAZ IGBÁ ORÍ 
JÁ QUE SUA CABEÇA ESTÁ BEM NO LUGAR, 
ENCIMA DO PESCOÇO E, PORTANTO, 


REPRESENTADA NO MUNDO. DESTA FORMA, 
OS RITUAIS PARA SEU ORÍ SÃO FEITOS 
DIRETAMENTE NA SUA CABEÇA, E NÃO EM 
ALGO QUE A REPRESENTE NO AIYÉ. 


IGBÁ LIMPO 

IGBÁ CHEIO DE “AXÉS (MEL, DENDÉ, ETC.)” 
COMO É ENSINADO, SÓ PRESTA PRA JUNTAR 
SUJEIRAS. COISA QUE NÁO QUEREMOS NA 
REPRESENTAÇÃO DOS NOSSOS OLORÍ, 
PRINCIPALMENTE PORQUE, NA TRADIÇÃO 
YORUBÁ, SUJEIRA É AJÉ (COISA RUIM). 

Na apostila Il está a forma de preceder para 
dar ose (aqui chamado de 6ssé). 

NÃO ESQUEÇA QUE, TUDO O QUE ESTRAGA, 
E APODRECE, PASSA A SER PROPRIEDADE DE 


IYAMÍ OSORONGÁ! ASSIM, MEU AMIGO, 
MANTENHA SEUS IGBÁ TODOS “SECOS E 
LIMPOS”, NÃO VÁ NA CONVERSA DE QUE 
ELES ESTANDO SECOS, SUA VIDA VAI 
“SECAR”. 

ISTO, PRA MIM, É SIMPLESMENTE 
IGNORÂNCIA! ORISA TEM OS LUGARES 
CERTOS E APROPRIADOS PARA RECEBER 
SUAS OFERENDAS, OU VC VIVE PONDO 
COMIDAS DENTRO DO IGBÁ? 

ASE, PRIMEIRO ESTA NO SEU CORAÇÃO, NA 
SUA BOA VONTADE PARA COM AS 
DIVINDADES, NA SUA CONDUTA DIGNA E 
MORAL PARA COM A SUA FAMÍLIA, NAS 
REALIZAÇÕES CORRETAS DOS RITUAIS COMO 
ELES DEVEM SER, E NÃO NO IGBÁ 


ENSOPADO DE DENDÉ E MEL. ENCHA SEU 
IGBÁ DE DENDÉ E MEL (AXÉS), E DEPOIS VÁ 
CHEIRAR COCAÍNA, PRA VER O QUE O ORISA 
VAI ARRUMAR NA SUA VIDA! 


EBORI 

OBI ABATA, ATAREE, EGBÔ, 10 ACAÇÁS 
BRANCOS, BANHA DE ORI, PÓ DE EFUN, GYN, 
MEL. 

Começar saudando o Orí do iniciado, rezando 
o ofó para propiciar ori. Ofo (encantamento) 
fun bibó Ori (para propiciar a cabeça). 

OFO FUN BIBO ORI 

ORUNMILA Ni ODI EDUN, 

Òrúnmìlà que fortifica os tristes, 


MO NÍ ODI EDUN. 


Fortifique-me, eu estou triste. 

ÒRÚNMÌLÀ NÍ ODI EDUN OKAN, 

Òrúnmìlà que fortifica o coração triste, 

MO NÍ ODI EDUN OKAN. 

Fortifique o meu coracáo triste. 

ONÍ TÍ EGBÉ ENI NBA LOWO, T'A ABA LOWO, 
O NÍ ORI ENI LAA KÉPE. 

Senhor da comunidade, Aquele que é 
honrado e respeitado, é a cabeça de alguém 
cansado que invoca tua ajuda. 

ONÍ TÍ EGBÉ ENI BA A NSE, 

Senhor da comunidade esteja conosco (me 
acompanhe), 

OHUN RERE TÁABÁ RÍ OHUN RERE SE, O NÍ 
ORI ENI LAA KEPE. 


Que as coisas boas nos encontrem, e que 
obtenhamos coisas boas, é a cabeca de 
alguém cansado que invoca tua a ajuda. 
ORÍ MÌ , WA SE LE GBE LEHIN MI. 

Minha cabeca venha cobrir a casa e minha 
retaguarda. 

IGBA, IGBA, Ni OROGBO NSO LOKO; 
Duzentos, duzentos, que orogbo cresca na 
floresta; 

IGBA, Ni OBI NSO LOKO. 


Duzentos, que obi cresca na floresta. 


IGBÁ, IGBA NÍ ATAARE NSO LOKO. 
Duzentos, duzentos, que atare cresça Na 
fazenda. 


IGBA , AJE KO WOLÉ TO MI WA. 


Duzentos, que o poder do dinheiro adentre 
minha casa. 

OÒGÙN, AISAN, EJÓ, WAHÁLA, 

Que as feiticarias, as doencas, os problemas, 
as aflições, 

IKÚ, AÍRÍJE, AIRÍMU KÓ POÓRÁ. 

A morte, a fome, a sede, desaparecam da 
minha vida. 

TÍ EFUN BÁ WO INÚ OSUN, ÁPOÓRÁ. 
Quando efun entra no osun, ele desaparece. 
Ki GBOGBO WAHÁLA MI POÓRÁ . 

Que todas as minhas aflições desaparecam. 
AWÍSE Ni TI IFA, AFOSE NÍ TI ÒRÚNMÌLÀ. 
Que a palavra de Ifa se realize, e a de 
Orúnmilá também.(como um canto) 


ABÁ TÍ ALÁGEMO BÁDÁ NI ORISA OKE NGBA. 


E ao encontrarem Alágemo realizem-se 
através dos Orisa, que aceitam do alto. 
KON KON NÍ EWE INÓN NJO , 

A folha no fogo queima rapidamente, (que 
meus pedidos realizem-se assim). 

WARA, WARA, NI OMODE NBO OKO ESISI. 
Leite, leite, escorra para as criancas em 
quantidade, como é na Fazenda Esisi. 

ILÉ OGBÁ ONON O GBÁ NÍ TI ARÁGBÁ. 
Que minha casa, meus caminhos, meus 
conhecidos se engrandeçam. 

GBOGBO OHUN TÍ MO SO YÍÍ, 

Que todos os meus votos facam 
desabrochar, e transformar-se para mim, 


KÍ ARO KÓ RO MO 


Afim de que ao nascer do dia eu encontre 
facilidades. 

ASE, ASE, ASE! 

Assim seja! 

Molhando ORI com água (deixar escorrer no 
igbá). 

AGO FUN MI ORÍ, AGO FÚN MI ORISÁ, AGO 
FÚN MI ORINSANLÁ BABÁ OKE. (Dê-me 
licença cabeça, dê-me licença Orixá. Dê-me 
licença Grande Orixá, Pai acima de todos.) 
ORI MO Kil E PELE Ó! AGO YE OLÓRÍ, AGO YE 
ELÉEDÁ! 

(Cabeça eu vos saúdo delicada e 
gentilmente! Com licença, Salve o Senhor da 
cabeça, com licença, Salve o Senhor da 


criação (Olódumare)). 


Depois proceder a passar um pouco da 
banha de ori (manteiga vegetal) da seguinte 
forma: Esfregar na frente da cabeça: 
AGO ASIWAJU ORI! 

(de-me licenca frente da cabeca) 

Na nuca: 

AGO LEEHIN ORI! 

(de-me licenca parte de tras da cabeca) 
Lado direito: 

AGO OTUN ORÍ! 

Lado esquerdo: 

AGO OSI ORI! 

Centro da cabeca : 


AGO OKE ORI AGO AARIN ORÍ! 


O mesmo com po de efun, dizendo o mesmo. 


Passar oiyn (passar um pouco na sola do pé 
direito), gyn (soprar 3 vezes no ori muito 
pouco, deixando escorrer no igbá ori) 
Depois dizer, com o OBÍ: 

ORÍ Ó, MO NPE ENYIN, WA GBA OBI, WA JE 
OBI! 

(Ó cabeca, eu vos chamo, venha receber obi, 
venha comer obi!) 

Proceder ao ritual do obi. Abrir o Obi, retirar 
o meio com os dentes. Rezar obi. Usa-se um 
prato branco e um pouco de água. Coloca-se 
um pouco de água no prato (que simboliza 
estarmos fertilizando o solo em pedido de 
prosperidade) e reza-se o OFÓ: 

OMÍ TUTU 


A água é fresca 


OMÍ ONA TUTU 

A água refresca os caminhos 

OMÍ ILÉ TUTU 

A água refresca a casa 

OMÍ TUTÚ ESU 

A água refresca Esú 

Entáo se parte com as máos (nunca com a 
faca) o OBI ABATÁ e segura-se as quatro 
partes na máo direita e reza-se: 
ORÚNMILA OBÍ REE O 

Orunmilá o OBÍ será cordial (será bom) para 
vocé. 

OBI REE O 

O Obi é cordial (é bom) com vocé 

OBÍ REE O 


O Obi é cordial (é bom) com você 


Em seguida molha-se, uma a uma, as partes 
do Obí na água com a máo direita enquanto 


se reza: 


OBI KOSI IKÚ 

Obi para que náo tenhamos morte 
OBI KOSI ARUN 

Obi para que náo tenhamos doencas 
OBI KOSI OFO 

Obi para que náo tenhamos perdas 
OBI KOSI EJE 

Obi para que náo tenhamos derramamentyo 
de sangue 

OBI KOSI FITÍBO 

Obi para que náo tenhamos 


desentendimentos 


OBI KOSI ARÁ IKÚ BABAWA 

Obi para que a morte não nos veja 
Repete-se toda a operação agora molhando 
o Obí na água, com a mão esquerda, 
enquanto se reza: 

OBI NIBI IKÚ 

Obí para evitar a morte 

OBÍ NIBI ÀRÙN 

Obi para evitar as doenças 

OBÍ NIBI ÒFÒ 

Obi para evitar as perdas 

OBÍ NIBI ÈJÉ 

Obi para evitar derramamentos de sangue 
OBÍ NIBI ÌDÍNÀ 

Obi para evitar obstáculos 


OBI NIBI FÌTÍBÒ 


Obi para evitar desentendimentos 

OBÍ SE 

O Obi vai agir 

OBÍ REE O ORÚNMILA 

Orunmilá o Obí será cordial (será bom) para 
você 

Esta forma de ofertar Obi também poderá 
ser usada para outros Orisá em ocasiões 
muito especiais simplesmente substituindo o 
nome de Orunmilá pelo nome, ou título, do 
Orisa a quem se oferta. Jogar o obi pedindo 
orientação a ori do iniciado. Pegar uma das 
partes, retirar um pedaço, mastigar, a outra 
dar ao iniciado para mastigar, sem engolir. A 
outra parte dividir entre os participantes. O 


restante para o igbá ORÍ 


Pegar o mastigado pelo Baba/Yá, e pelo 
iniciado, juntar e colocar no acacá. Colocar 
ebó, e uma folha de saiáo ou akoko.e cantar, 


para AJALÁ: 


AJALÁ ORÍ, ORÍ L'EWA, L'EWA, L'EWA. 

AJALÁ ORÍ, ORÍ L'EWA, L'EWA, L'EWA. 

OPÉ ENYIN EDUMARE, WÁ ORÍ, E KU Ó. 

OPÉ ENYIN EDUMARE, WÁ ORÍ, E KU Ó. 

E KU Ó ÒRUN, E KU Ó OSUPÁ, E KU OJO, OJO 
BO ILE. E KU Ó ÒRUN, E KU Ó OSUPÁ, E KU 
OJO, OJO BO ILE. IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORÍ, 
IRE ORI Ó JÍ, Ó JÍ IRE ORI. 

Ajalá que molda cabeças, deixe este Ori 
lindo, lindo, lindo. Agradeço-te Deus, venha 


para esta Cabeça, eu te saúdo. 


Eu saúdo o Sol, eu saúdo a Lua, eu saúdo a 
Chuva, Chuva que cai sobre a Terra. Vc será 


uma Cabeça feliz, acorde feliz Ori. 


ORI IOC 

ORI MI O! 

SE RERE FUN MI! MEU ORI! 

SE ALEGRE COMIGO! 

Para termos idéia quanto a importáncia e 
precedência do ORI em relação aos demais 
ORISA, um Itan do ODU OTURA MEJI, ao 
contar a história de um ORI que se perdeu no 
caminho que o conduzia do ORUN para o 
AIYE, relata: "... OGUN chamou ORI e 
perguntou- lhe, "Você não sabe que você é o 


mais velho entre os ORISA? Que você é o 


líder dos ORISA?"...”. Sem receio podemos 
dizer, "ORI mi a ba bo ki a to bo ORISA", ou 
seja, "Meu ORI, que tem que ser cultuado 
antes que o ORISA" e temos um oriki 
dedicado a ORI que nos fala que " KO SI 
ORISA TI DA NIGBE LEYIN ORI ENI", 
significando, "... Náo existe um ORISA que 
apóie mais o homem do que o seu próprio 
ORI...”. 

Quando encontramos uma pessoa que, 
apesar de enfrentar na vida uma série de 
dificuldades relacionadas a ações negativas 
ou maldade de outras pessoas, continua 
encontrando recursos internos, força interior 
extraordinária, que lhe permitam a 


sobrevivência e, inclusive, muitas vezes, 


mantém resultados adequados de realizacáo 
na vida, podemos dizer, "ENIYAN KO FE KI 
ERU FI ASO, ORI ENI NI SO NI”, ou seja, "as 
pessoas náo querem que vocé sobreviva, 
mas o seu ORI trabalha para você”, trazendo, 
essa expressão, um indicador muito 
importante de que um ORI resistente e forte 
é capaz de cuidar do homem e garantir-lhe a 
sobrevivência social e as relações com a vida, 
apesar das dificuldades que ele enfrente. 
Esta é a razão pela qual o EBORÍ, forma de 
louvação e fortalecimento do ORI utilizada 
em nossa religião, é utilizado muitas vezes, 
precedendo ou, até, substituindo um EBO. 


Isso se faz para que a pessoa encontre 


recursos internos adequados, esta força 


interior de que falamos, seja a adequacáo ou 
ajustamento de suas condições frente as 
situações enfrentadas, seja quanto ao 
fortalecimento de suas reservas de energia e 
consequente integração com suas fontes de 
vitalidade. 

É importante dizer que é o ORI que nos 
individualiza e, por consequência, nos 
diferencia dos demais habitantes do mundo. 
Essa diferenciação é de natureza interna e 
nada no plano das aparências físicas nos 
permite qualquer referencial de identificação 
dessas diferenças. . Sinalizando essa 
condição, talvez uma das maiores lições que 
possamos receber com respeito a ORI possa 


ser extraída do Itan ODU OSA MEJI, que 


reproduzimos a seguir e que é a resposta que 
foi dada por IFÁ para Mobowu, esposa de 
OGUN, quando ela foi lhe consultar: 

"ORI BURUKU KI I WU TUULU. 

A KI | DA ESE ASIWEREE MO LOJU-ONA. 

A KI I M' ORI OLOYE LAWUJO. 

A DIA FUN MOBOWU TI | SE OBINRIN OGUN. 
ORI TI O JOBA LOLA, ENIKAN O MO KI TOKO- 
TAYA O MO PE'RAA WON NI WERE MO. 

ORI TI O JOBA LOLA, ENIKAN O MO." 
TRADUÇÃO 

"Uma pessoa de mau ORI não nasce com a 
cabeça diferente das outras. Ninguém 
consegue distinguir os passos do louco na 


rua. 


Uma pessoa que é líder náo é diferente E 
também é difícil de ser reconhecida. É o que 
foi dito a Mobowu, esposa de OGUN, que foi 


consultar IFÁ. 


Tanto esposo como esposa náo deviam se 
maltratar tanto, Nem fisicamente, nem 
espiritualmente. 

O motivo é que o ORI vai ser coroado E 
ninguém sabe como será o futuro da 
pessoa.' 

Para os yorubá o ser humano é descrito 
como constituído dos seguintes elementos: 
ARA, OJIJI, OKAN, EMI e ORI. 

ARA é corpo físico, a casa ou templo dos 


demais componentes. 


OJIJI é o "fantasma" humano, é a 
representação visível da essência espiritual. 
OKAN é o coração físico, sede da inteligência, 
do pensamento e da ação. 

EMI, está associado a respiração, é o sopro 
divino. Quando um homem morre, diz-se 
que seu EMI partiu. 

ORI é o ORISA pessoal, em toda a sua força e 
grandeza. ORI é o primeiro ORISA a ser 
louvado, representação particular da 
existência individualizada (a essência real do 
ser). É aquele que guia, acompanha e ajuda a 
pessoa desde antes do nascimento, durante 
toda vida e após a morte, referenciando sua 
caminhada e a assistindo no cumprimento de 


seu destino. 


ORI em yorubá tem muitos significados - o 
sentido literal é cabeca física, símbolo da 
cabeca interior (ORI INU). Espiritualmente, a 
cabeca como o ponto mais alto (ou superior) 
do corpo humano representa o ORI. 
Enquanto ORISA pessoal de cada ser 
humano, com certeza ele está mais 
interessado na realizacáo e na felicidade de 
cada homem do que qualquer outro ORISA. 
Da mesma forma, mais do que qualquer um, 
ele conhece as necessidades de cada homem 
em sua caminhada pela vida e, nos acertos e 
desacertos de cada um, tem os recursos 
adequados e todos os indicadores que 
permitem a reorganizacáo dos sistemas 


pessoais referentes a cada ser humano. 


Reforcando esta questáo temos um oriki que 
nos diz 

"ORI LO NDA ENI 

ESI ONDAYE ORISA LO NPA ENI DA O NPA 
ORISA DA 

ORISA LO PA NIDA 

BI ISU WON SUN 

AYÉ MA PA TEMI DA 

KI ORI MI MA SE ORI 

KI ORI MI MA GBA ABODI" 

TRADUÇÃO 

"ORI é o criador de todas as coisas 

ORI é que faz tudo acontecer, antes da vida 
começar 

É ORISA que pode mudar o homem 


Ninguém consegue mudar ORISA 


ORISA que muda a vida do homem como 
inhame assado AYÉ*, náo mude o meu 
destino 

Para que o meu ORI náo deixe que as 
pessoas me desrespeitem Que o meu ORI 
náo me deixe ser desrespeitado por ninguém 
Meu ORI, não aceite o mal." 

(* AYÉ - conjunto das forcas do bem e do 


mal) 


Como foi dito, náo existe um ORISA que 
apóie mais o homem do que o seu próprio 
ORI: um trecho do adura (reza) feito durante 
o assentamento de um IGBA-ORI diz: 


KORIKORI 


Que com o ase do próprio ORI, O ORI vai 
sobreviver 

KOROKORO 

Da mesma forma que o ORI de Afuwape 
sobreviveu, O seu sobreviverá. Ele será 
favorável a vocé. Tudo de que vocé precisa, 
Tudo o que vocé quer para a sua vida, É ao 
seu ORI que vocé deverá pedir. É o ORI do 
homem que ouve o seu sofrimento..." 

O que é entáo ORI, de que a natureza é 
constituído e qual o seu papel na vida do 
homem? Em primeiro lugar, acredita-se que 
o corpo humano é constituído de duas 
partes: a cabeça e o suporte - ORI e APERE. 
Acredita-se que este corpo adquire 


existéncia na medida em que recebe de 


OLODUMARE o sopro vivificador - o EMI. 
Este sopro foi o agente do processo da 
criação em seu primeiro momento e tem 
sido o responsável pela geração e 
continuidade de toda a vida no universo. 
Este modelo descrito e de entendimento 
abrangente para todas as formas de vida é 
repetido no ser humano. A cabeça e o seu 
suporte, ORI-APERE são formados a partir 
dos elementos matrizes, enquanto o ORI- 
INU, interior, representa, na sua 
constituição, uma combinação de elementos, 
porções de matéria-massa que é 
particularizada durante o processo de 
modelagem de cada ORI. Ele é único e, por 


conta disso, particulariza e dá 


individualizacáo a existéncia. Essa 
combinação "química" definirá parte das 
relações do homem com o mundo 
sobrenatural e a religião, na medida em que 
determina o seu ELEDA, ORISA - símbolo do 
elemento cósmico de formação, a que 
chamamos, adiante, de IPORI, daquele ORI- 
INU em particular. 

No Brasil vimos, com certa frequência, o 
ELEDA ser chamado de ORISA-ORI, 
simplificação da relação aqui exposta. ELEDA 
segundo Juana Elbein dos Santos em Os 
Nagô e a Morte, "se refere à entidade 
sobrenatural, à matéria-massa que 
desprendeu uma porção da mesma para criar 


um ORI, consequentemente Criador de 


cabecas individuais...” Segundo a autora 
também, "A espécie de material com o qual 
são modelados os ORI individuais indicará 
que tipo de trabalho é mais conveniente, 
proporcionando satisfação e permitindo a 
cada um alcançar prosperidade. Indica 
também as interdições - EWO - aquilo que 
lhe é proibido comer, por causa do elemento 
com o qual o seu ORI foi modelado”. 

Ou seja, os EWO representam a proibição de 
que o indivíduo "coma" alimentos que 
contenham a mesma "matéria" da qual foi 
retirada uma porção para modelagem do seu 
ORI. A não observância da interdição traduz- 
se por uma disfunção energética de 


consequências profundamente negativas 


para o equilíbrio do indivíduo, seja do ponto 
de vista orgánico, seja do ponto de vista do 
mundo emocional, seja quanto as suas 
condições de realização do "programa" 
particular de existência. 

Falamos até aqui sobre a natureza e a 
constituição do ORI. Agora, qual o seu papel 
na vida do homem? O conceito de ORI está 
intimamente ligado ao conceito de destino 
pessoal e à instrumentalização do homem 
para a realização deste destino. Um Itan do 
ODU OGUNDA MEJI, nos dá a exata 
dimensão da matéria quando nos relata 
sobre a correspondência entre o ORle o 
homem e a relação de causa e efeito 


existente nesta correspondência: 


“... ORI, eu te saúdo!”. 

Aquele que é sábio, 

Foi feito sábio pelo próprio ORI. Aquele que 
é tolo, 

Foi feito mais tolo que um pedaço de 


inhame, Pelo próprio ORI..." 


No ODU OGBEYONU (Ogbe Ogunda) vamos 
encontrar ainda, “... Quando acordo pela 
manhã coloco minha mão no ORI. ORI é 
fonte de sorte. ORI é ORI!...”. 

É um oriki dedicado à ORI, mostrando o 
papel que ORI tem na vida de cada pessoa 
quanto as suas relações interpessoais, suas 


relações com as outras pessoas, e as suas 


condições de realização e progresso em 
todos os empreendimentos da vida, nos diz: 
"ORI MI 

MOKEPEOO 

ORI MI 

A PEJE 

ORI MI 

WA JE MI O 

KI NDI OLOWO O 

KI NDI OLOLA 

KI NDI ENI A PE SIN LAYE 

O, ORI MI 

LORI A JIKI 

ORI MI LORI A JI YO MO LAYE" 
TRADUÇÃO 

Meu ORI 


Eu grito chamando por você 

Meu ORI, 

Me responda 

Meu ORI, 

Venha me atender 

Para que eu seja uma pessoa rica e próspera 
Para que eu seja uma pessoa a quem todos 
respeitem Oh, meu ORI! 

A ser louvado pela manhã, 

Que todos encontrem alegria comigo” 

Toda existência no universo da Criação se 
processa em dois planos: O mundo visível, o 
AIYE, universo concreto que habitamos, e o 
mundo invisível, ORUN, onde habitam os 
seres sobrenaturais e os “duplos” de tudo o 


que se encontra manifestado no AIYE. Não 


são, como é possível pensar, mundos 
independentes ou rigidamente separados. 
Na realidade podemos afirmar que o AIYE é, 
antes de mais nada, uma "projeção" da 
realidade essencial que tem existência e se 
processa no ORUN. 

Como diz a Profa. Dra. Iyakemi Ribeiro, em 
seu livro "Alma Africana no Brasil: os 
iorubás”, 

"Para o negro-africano o visível constitui 
manifestação do invisível. Para além das 
aparências encontra-se a realidade, o 
sentido, o ser que através das aparências se 
manifesta. Sob toda manifestação viva reside 
uma força vital: de Deus a um grão de areia, 


o universo africano é sem costura. (Erny, 


1968:19) Universo de correspondéncias, 
analogias e interações, no qual o homem e 
todos os demais seres constituem uma única 
rede de forcas.” 

É necessário entender, assim, que AIYE e 
ORUN constituem uma unidade e, enquanto 
expressões de dois níveis de existência, são 
inseparáveis e complementares. Essa 
unidade é simbolizada pelo IGBA-ODU, 
cabaça formada de duas metades unidas 
onde a parte inferior representa o AlYE e a 
parte superior representa o ORUN. No 


interior, os “elementos 


indispensáveis à existência individualizada”. 


Poderia ser representada por uma figura e 


sua imagem refletida no espelho - há plena 
identidade entre elas, uma é apenas a 
imagem invertida da outra. 

Podemos dizer nessa figuração que o AIYE é 
a imagem refletida do ORUN. Essa analogia 
provavelmente explica a situação conhecida 
de que os ODU, quando vieram do ORUN 
para o AIYE, tiveram sua ordem de 
precedência invertida. Ou seja, muito 
embora no AIYE considere-se EJIOGBE MEJI 
como o mais antigo dos ODU, todo Babalawo 
saúda OFUN MEJI, ou ORANGUN MEJI como 
é também conhecido, em sua realeza, 
dizendo: eepa ODU!, Louvando assim sua 


antiguidade e sua precedência efetiva. 


Temos assim que toda existência no AIYE 
reflete uma realidade anterior existente no 
ORUN. A existência no AIYE implica em 
processar-se uma "modelagem" anterior no 
ORUN, a partir da qual porções de matérias- 
massas que constituem a base da existência 
genérica são tomadas em fragmentos 
particulares e vão constituir a manifestação 
dessa existência em forma individualizada no 
AIYE. 

Esses elementos matrizes possuem, por 
consequência, dupla existência: uma parcela 
presente no ORUN e a outra parcela dando 
vitalidade ou formação as diferentes partes 
que formam a "realidade" individualizada de 


vida. A esses fragmentos particulares 


retirados da massa genitora chamamos IPORI 
e é ele, IPORI, que determinará o ORISA que 
cada indivíduo cultuará no AIYE, 
condicionando também sua 
instrumentalização particular na relação com 
a vida e o repertório possível de escolhas que 
possa realizar. 

Aqui é importante reforçarmos que ORUN 
não tem o mesmo significado que céu, assim 
como AIYE não tem a mesma representação 
que terra. ORUN - AIYE nos trazem conceitos 
muito diferentes do binômio céu - terra a 
que possamos ter nos acostumado pelas 
condições sincréticas que a religião dos 


ORISA terminou por apresentar no Brasil. Ao 


par céu - terra correspondem os conceitos de 
SANMO - ILE. 

A RESPEITO DO DESTINO HUMANO 

Podemos perceber que a compreensão sobre 
o papel que ORI desempenha na vida de cada 
homem está intimamente relacionado a 
crença na predestinação - na aceitação de 
que o sucesso ou o insucesso de um homem 
depende em larga escala do destino pessoal 
que ele traz na vinda do ORUN para o AIYE. A 
esse destino pessoal chamamos KADARA ou 
IPIN e é entendido que o homem o recebe no 
mesmo momento em que escolhe 
livremente 


o ORI com que vai vir para a terra. 


ORI desempenha um papel importante para 
os seguidores de IFÁ. Nele acredita-se que 
escolhemos nossos próprios destinos. E nós o 
fazemos mediante os auspícios do ORISA 
IJALA MOPIN. A esfera de ação de IJALA é 
junto a OLODUMARE e é ele que sanciona as 
escolhas de destino que fazemos. Essas 
escolhas são documentadas pelas divindades 
que chamamos de ALUDUNDUN. Um verso 
de IFÁ explica esta questão: " 

"Você disse que foi apanhar o seu ORI. 

Você sabia onde Afuwape apanhou o seu 
ORI? Você poderia ter ido lá para apanhar o 
seu. Nós pegamos nossos ORI nos domínios 
de IJALA, Assim somente nossos destinos 


diferem" 


IJALA é responsável pela modelação da 
cabeça humana, e acredita-se que o ORle o 
ODU - signo regente de seu destino que 
escolhemos, determina nossa fortuna ou 
atribulações na vida, como foi dito. IJALA, 
embora notável em sua habilidade, não é 
muito responsável e, por isso, muitas vezes 
modela cabeças defeituosas: pode esquecer 
de colocar alguns acabamentos ou detalhes 
desnecessários, como pode, ao levá-las ao 
forno para queimar, deixá-las por um tempo 


demasiado ou insuficiente. 


Tais cabeças tornam-se assim, 
potencialmente fracas, incapazes de 


empreender a longa jornada para a terra, 


sem prejuízos. Se, desafortunadamente, um 
homem escolhe uma dessas cabecas mal 
modeladas, estará destinando a fracassar na 
vida. 

Durante sua jornada para a terra, a cabeça 
que permaneceu por tempo insuficiente ou 
demasiado no forno, poderá náo resistir a 
acáo de uma chuva forte e chegará mais 
danificada ainda. Todo o esforco 
empreendido para obter sucesso na vida 
terrena terá grande parte de seus efeitos 
desviada para reparar tais estragos. 

Pelo contrário, se um homem tem a sorte de 
escolher uma das cabecas realmente boas, 
tornar-se próspero e bem sucedido na terra, 


uma vez que sua cabeca chega intacta e seus 


esforcos redundam em construcáo real de 
tudo aquilo que se proponha a realizar. 

O trabalho árduo trará, ao homem 
afortunado em sua escolha, excelentes 
resultados, já que nada é necessário 
dispender para reparar a própria cabeca. 
Assim, para usufruir o sucesso potencial que 
a escolha de um bom ORI acarreta, o homem 
deve trabalhar arduamente. Aqueles, 
entretanto que escolheram um mau ORI têm 
poucas esperanças de progresso, ainda que 
passem o tempo todo se esforçando. 

Sendo estes os pressupostos, retomamos as 
perguntas: Como saber se a escolha do 


próprio ORI foi boa ou má? Pode um homem 


conhecer as potencialidades da própria 
cabeca ou da cabeca de outrem? 

O Jogo divinatório de IFÁ possibilita que a 
pessoa tome conhecimento dos desígnios do 
próprio ORI, saiba a respeito do ORISA ou 
IRUNMALE que deve ser cultuado e conheça 
seus EWO - proibições quanto ao consumo 
de alimentos, uso de cores e condutas 
morais. Muitas referências são feitas as 
relações entre ORI e o destino pessoal. O 
destino descrito como IPIN ORI - a sina do 
ORI - pode ser dividido em três partes: 
AKUNLEYAN, AKUNLEGBA E AYANMO. 
AKUNLEYAN é o pedido que você fez no 
domínio de IJALA - o que você gostaria 


especificamente durante seu período de vida 


na terra: o número de anos que vocé 
desejaria passar na terra, os tipos de sucesso 
que vocé espera obter, os tipos de parentes 
que você deseja. 

AKUNLEGBA são aquelas coisas dadas a um 
indivíduo para ajudá-lo a realizar esses 
desejos. Por exemplo: uma criança que 
deseja morrer na infância pode nascer 
durante uma epidemia para garantir a morte 
dele ou dela. 

AYANMO é aquela parte do nosso destino 
que não pode ser mudada: nosso gênero 
(sexo) ou a família em que nascemos, por 
exemplo. 

Ambos, AKUNLEYAN e AKUNLEGBA podem 


ser alterados ou modificados quer para bom 


ou para mau, dependendo das 
circunstáncias. 

Assim o destino descrito como IPIN ORI - a 
sina do ORI pode sofrer alterações em 
decorrência da ação de pessoas más 
chamadas como ARAYE - filhos do mundo, 
também chamadas AIYE - o mundo ou ainda, 
ELENINI - implacáveis (amargos, sádicos, 
inexoráveis) inimigos das pessoas. 

Entre estes encontram-se as AJÉ - bruxas, os 
OSO - feiticeiros, os envenenadores e todos 
aqueles que se dedicam a práticas malignas 
com intuito de estragar qualquer 
oportunidade de sucesso humano. 

Sacrifício e ritual podem ajudar a melhorar as 


condições desfavoráveis que podem ter 


resultados destas maquinações maléficas 
imprevisíveis. 

Todo ORI, embora criado bom, acha-se 
sujeito a mudanças. Vimos que feiticeiros, 
bruxas, homens maus e a própria conduta 
podem transformar negativamente um ORI, 
sendo sinal dessa transformação uma cadeia 
interminável de infelicidades na vida de um 
homem a despeito de seus esforços para 


melhorar. 


O ORI, entidade parcialmente independente, 
considerado uma divindade em si próprio, é 
cultuado entre outras divindades, recebendo 


oferendas e orações. Quando ORI INU está 


bem, todo o ser do homem está em boas 
condições. 

Como foi dito, nossos ORI espirituais são por 
eles mesmos subdivididos em dois 
elementos: APARI-INU e ORI APERE - APARI- 
INU representa o caráter (natureza), ORI 
APERE representa o destino. 

Um indivíduo pode vir para a terra com um 
destino maravilhoso, mas se ele ou ela vem 
com mau caráter (natureza), a probabilidade 
de desempenho (cumprimento, execução) 
desse destino é severamente comprometida. 
O destino também pode ser afetado, então, 
pelo caráter da própria pessoa. Um bom 
destino deve ser sustentado por um bom 


caráter. 


Este é como uma divindade: se bem cultuado 
concede sua protecáo. Assim, o destino 
humano pode ser arruinado pela acáo do 
homem. 

IWA RE LAYE YII NI YOO DA O LEJO, ou seja, - 
"Seu caráter, na terra, proferirá sentenca 
contra você". 

No ODU de OGBEOGUNDA, IFÁ diz: 

"Um pilão realiza três funções 

Ele tritura inhame 

Ele tritura índigo 

Ele é usado como uma tranca atrás da porta 
Foi feito um jogo adivinhatório para Oriseku, 
Ori-Elemere e Afuwape 

Quando eles foram escolher seus destinos 


nos domínios de IJALA - MOPIN 


Foi solicitado para eles que realizassem 
rituais 

Somente Afuwape realizou os rituais que 
foram solicitados 

Ele, em consequência, tornou-se muito 
afortunado 

Os outros lamentaram, disseram que se 
soubessem onde Afuwape escolheria seu 
ORI, eles teriam ido até lá para escolher os 
seus também. 

Afuwape respondeu que, embora seus ORI 
fossem escolhidos no mesmo lugar, seus 
destinos é que diferiam." 

A questão que aí se apresenta é que 
somente Afuwape mostrou bom caráter. 


Respeitando sua crença e realizando seus 


sacrifícios, ele trouxe as bênçãos potenciais 
de seu destino para a efetiva realização. Seus 
amigos Oriseku e Ori-Elemere falharam em 
mostrar bom caráter pela recusa em realizar 
seus rituais e, por isso, suas vidas sofreram 
as consequências. 

O nome IPIN está igualmente associado à 
ORUNMILÁ, conhecido como ELERI-IPIN - o 
Senhor do Destino e que é aquele que esteve 
presente no momento da criação, 
conhecendo todos os ORI, assistindo o 
compromisso do homem com seu destino, os 
objetivos de cada um no momento de sua 
vinda para o AIYE, o programa particular de 
desenvolvimento de cada ser humano e sua 


instrumentalização para o cumprimento 


desse programa. ORUNMILÁ conhece todos 
os destinos humanos e procura ajudar os 
homens a trilhar seus verdadeiros caminhos. 
Temos, assim, que um dos papeis mais 
importantes de IFÁ em relacáo ao homem, 
além de ser o intérprete da relacáo entre os 
ORISA e o homem, é o de ser o intermediário 
entre cada um e o seu ORI, entre cada 
homem e os desejos de seu ORI. Apenas 
como registro, é preciso entender que esse 
mesmo papel ORUNMILÁ tem na relação 
com os demais ORISA, sendo o intermediário 
entre cada um e o seu ORI. E ORUNMILÁ, Ele 
mesmo, consulta IFÁ! 

Nos momentos de crise, a consulta ao 


oráculo de IFÁ permite acesso a instruções a 


respeito dos procedimentos desejáveis, 
sendo considerados bons procedimentos os 
que náo entram em desacordo com os 


propósitos do ORI. 


O ser que cumpre integralmente seu IPIN- 
ORI (destino do ORI), amadurece para a 
morte e, recebendo os ritos fúnebres 
adequados, alcança a condição de ancestral 
ao passar do AIYE para o ORUN. 

Há a crença na existência de duas áreas 
ocupadas por espíritos dos mortos: ORUN 
RERE - o bom “céu”, habitado pelas 
divindades e ancestrais, e ORUN APAADI - o 
"céu" de muitas infelicidades, habitado pelos 


infelizes que sofreram má sorte e pelos 


maus, julgados pelo Ser Supremo, segundo o 
ser caráter. Estes últimos ficam condenados 
a solidáo e ao esquecimento, sem direito a 
lembranca ou a aparecerem em sonhos e 
visões - morrem totalmente. 

ORUN RERE, por outro lado, é prazeiroso e 
sereno, vivendo os espíritos numa 
comunidade composta de parentes e amigos. 
Podem também permanecer junto aos 
familiares e intervir em suas atividades 
diárias, sendo-lhes permitido reencarnar em 
alguma criança nascida no âmbito familiar. 
A respeito do ORI, resta ainda lembrar que 
trata-se de uma divindade pessoal, a mais 
interessada de todas no bem estar de seu 


devoto. Se o ORI de um homem não 


simpatiza com sua causa, aquilo que ele 
deseja náo pode ser concedido nem por 
OLODUMARE, nem pelos ORISA. 

Da mesma forma se o caráter de um 
indivíduo é mau, sua escolha de destino 
pode não se realizar. Se nossa situação é 
realmente de um mau destino, e não é uma 
consequência de nosso caráter ou 
comportamento, então nosso ORI-APERE 
precisa ser apaziguado. Oferendas prescritas 
ou rituais devem ser realizados para nos 
trazer de volta a um alinhamento saudável. 
Considera-se vital para todo homem recorrer 
a IFÁ, sistema divinatório de consulta a 
ORUNMILÁ, a intervalos regulares para 


tomar conhecimento do que agrada ou 


desagrada o próprio ORI. Enquanto 
intermediário entre a pessoa e as divindades 
(entre as quais o próprio ORI) 

IFÁ náo apenas informa sobre os desejos 
divinos, mas também conduz os sacrifícios 
ofertados as divindades para que estas 
possam cumprir seu papel: ajudar os ORl a 
conduzirem as pessoas a realizacáo do 
próprio destino. 

Se as coisas estáo indo mal em sua vida, 
antes de apontar um dedo acusador para as 
bruxas, para feiticos ou para seus inimigos, 
examine sua natureza. 

Se Vocé tem por hábito maltratar as pessoas 
ou náo considerar seus sentimentos, náo 


procure qualquer felicidade ou sorte em sua 


vida, náo importando o quanto Vocé possa 
ser bem sucedido materialmente. 

Se, por outro lado, Vocé ajuda os outros e dá 
felicidade a eles, sua vida será cheia, náo só 
de riquezas, mas também de alegria e 
felicidade. No entanto, lembre-se, é 
decididamente muito mais fácil alterar seu 
destino do que sua natureza. 

"Por toda parte onde ORI seja próspero, 
deixe-me estar incluído, 

Por toda parte onde ORI seja fértil, deixe-me 
estar incluído, 

Por toda parte onde ORI tenha todas as 
coisas boas da vida, deixe-me estar incluído. 


ORI, coloque-me em boa situacáo na vida, 


Que meus pés me conduzam para onde as 
coisas me sejam favoráveis. 

Para onde IFÁ está me levando eu nunca sei 
Jogaram para Assore no início de sua vida. 
Se há qualquer condicáo melhor do que 
aquela em que estou no presente, 

Que possa meu ORI náo falhar em colocar- 
me nela. 

Meu ORI me ajude! Meu ORI faca-me 
próspero! 

ORI é o protetor do homem antes das 


divindades.” 


EBORÍ (BO ORI) 
BORI é o ritual de "dar comida" ou alimentar 


o ORI (bo ORI). Deve ser sempre precedido 


de um jogo que defina sua necessidade e, ao 
mesmo tempo, oriente o sacerdote sobre os 
procedimentos particulares para o caso, os 
ingredientes a serem utilizados naquela 
situação e o encaminhamento adequado a 
ser dado para aquela necessidade. 

Assim, pode-se realizar um BORI apenas com 
um ou dois obi e água ou com todo um 
conjunto de alimentos e a louvação de 
objetos-simbolos especialmente sacralizados 
para a ocasião. 

É importante entender que sempre que se 
louva algum tipo de alimento no ORI de 
alguém está se procedendo a alimentação 


daquele ORI. 


O BORI pode se apresentar como necessário 
para alguém em funcáo de algumas 
situações. 

Entre elas: 

- como processo de religação do ORI com o 
seu duplo no ORUN, 

- como resposta à condições de "stress" ou 
fragilização das estruturas psicológicas do 
indivíduo resultantes de situações 
particulares de vida, 

- como ritual propiciatório ou complementar 
a um ebo, 

- como ritual propiciatório a processos 
iniciáticos, 

- como resposta a uma necessidade espiritual 


resultante de feitiço ou destino, 


- como indicacáo de algum Odu (IFA), a partir 
da interpretação das condições ligadas ao 
personagem mítico que se apresenta em um 
dos Itan correspondentes ao Odu. 

Pode-se, no geral das situações, estabelecer 
um ritual básico a ser seguido, não 
significando isso que o sacerdote deva 
entender esse ritual básico como limitador 
da sua ação ou fórmula a ser seguida em 
todos os casos e situações. 

É importante lembrar sempre que o uso e a 
combinação dos elementos a serem 
utilizados deve levar em conta as 
propriedades excitantes (gun) ou calmantes 
(ero) de cada elemento que está sendo 


manipulado. 


CANTIGA PARA OFERECER AS COMIDAS AO 
ORI 
Kolobó xeré nu abó xeré kolobó Kauré Ó 
komoré odará 

Ejá mo gbá Ejá mo bô erin Ejá mo gbá Ejá 
mo bó erin 
Ejé xoro xoro Ejé balé kara ó Ejé ayó 
Ejé balé kará ó Ejé mani Ó 
Ejé balé kara ó Awa ni etú 
Ejé balé kara ó Ejé upá 6 
Ejé xororó Ejé unpá ô Ejé xororó 
Ejé unpá ô 
IGBIN MAGUN GUIO, IGBIN COLÓOU, IGBIN 
COLESSE. IGBIN MAGUNGUIOU. IGBIN 
COLOUO, IGBIN COLESSÉ, 


ESO É SÓ Ó 

IGBIN MAGUNGUIO. 

Bàbá igbin Igbin tá ni rerê Bàbá igbin Igbin tá 
ni rerê 

CANTIGA PARA OFERECER O PEIXE 

RITUAL BICHOS PENA 

ORIN DO IGBIN 


CANTIGAS DE ORI 

Ori ka fanjá Ori ô Ori ka f'anjá 

Ori ka f'anjá Ori ô Ori ka F'ajnjá 

Ori ka Fanjá alá umbo babá lá toloxé Agó ni 
kekerê kerê kê 

Agô ni kekerê kerê kê eru janjan 

Ori ka f'anjá Ori ô Ori ka f'anjá 


Ori ka f'anjá Ori ô Ori ka F'ajnjá 


Ori ka f'anja ala umbó baba la toloxé Ago ni 
kekerê kerê kê 

Agô ni kekerê kerê kê eru janjan 

Orí O Ori apere 

Lé fibó didê lésé orixá Apere Ó ori Ó orí apere 
Lé fibô didê lésé orixá 

Ori O Ori xê 

Awa dá meuá l'apere ô ori ô Ori xê e uá lese 
orixá 

Ori gbó apere 

Orí gbó mó gbó tijí Orí gbó a pe re Ori gbó 
mó gbó tijí 

Ori loman bó inxé Ori loman 

lyemoja mi xeké mi ô lyemoja mi xeké mi rô 


Ori 6 Iyemoja mi xekê mi 6 


Ori mi 6 xereré fun mi Ori mi Ó xereré fun mi 
Ori oká unsanu oka Ori ejo unsanu ejó Afomo 
opué 

Ori mi 6 xereré fun mi 

O guégué oló guégué O guégué Ori umbó Ori 
mi axé um o yé 

Oni dódó ori man i man yin Oni dódó ori man 
i man yin Iba ti kota lobé fakalé 

E a um 0 loni a fi a Ji 

Omobá oloko ilé Omobá olokó ilé Omobé yi 
delê Omobé yi delé o yê Omobá oloko ilé 

- Nascido para morrer. Duas categorias = um 
que morre muito jovem e outro sem prazo 


para morrer. Anomalia espiritual 


Todos somos Abikú. Morte é outro 
nascimento, e nesse caso pode renascer 
varias vezes na mesma máe. 

Nasce para transformar um todo, um círculo 
de familia e toda pessoa que convive com 
ela. 

A criança Abikú carrega uma espiritualidade 
em nível mais elevado que outras pessoas. 
Devemos lidar com essas crianças com certo 
cuidado. A morte não aceita é uma morte 
prematura ( os filhos não podem morrer 
antes dos pais ). Às vezes essa criança é 
atraida para uma mulher, através de Magia, 
trabalham contra o destino da mulher e da 


criança. A mãe contaminada pela sociedade 


Abikú, fica grávida de um ser Abikú, e 
existem certos ebós para a prevencáo. 
Comunidade Abikú — ( Emeres), eles vivem 
em grupos no Orum. 

Os Emeres enfatizam a espiritualidade da 
criança Abikú, convivem com um universo 
paralelo, onde buscam energia, e tem alta 
proteção. 

Caracteristicas: dormem de olhos abertos, 
falam sozinhas, não sentem falta de amigos, 
não aceitam repressões e, é uma 
desvantagem não saber lidar com eles, se 
fizer uma maldade com um Abikú, esse mal 


retornaria para a pessoa. 


Constata-se nesse fato que antes dos sete 
anos de idade, deve se cuidar de forma 
devida. Os Abikú tém controle na sua própria 
vida, presentem tudo ao seu redor, mandam 
e controlam sua fome, seu sono, sua alegria. 
E sáo capazes de simular e curar uma 
doenca. Ás vezes ficam doentes para castigar 
a familia. 

A sociedade dos Abikú denomina-se Egbé 
Emeré, sendo seu protetor Aragbo ( Eregbo), 
e sua função é manter a criança Abikú na 
terra. Com esse culto mantém o Abikú no 
plano-físico. 

Ao nascer o Abikú, na sua geração se inicia 


com pactos que impedem essa morte, 


reconhecendo esse fato, segue os 
procedimentos para manté-lo vivo. 

O culto é a sociedade que controla a vida do 
Abiku, esse pacto é quebrado, através desses 
tributos para liberar essa crianca. 

O Abikú faz iniciacáo no Orisá, como 
qualquer iniciado e qualquer pessoa. Quando 
nasce uma menina, se consulta o Jogo de 
Buzios com sete dias de nascido, e quando 
for do sexo masculino, consulta o Jogo de 
Buzios com oito dias, e quando se for 
gémeos, se consulta o Jogo com nove dias. 
Após Ter quebrado esse pacto, a 
sensibilidade de Emeré, fica mais suave, 


porém, náo perde sua esséncia vital. 


Trabalhando, a máe diminui a possibilidade 
do processo Abikú, e vale ressaltar que a 
espiritualidade da mãe ajuda muito no 
desenrolar da vida dessas crianças. 

Os Abikús amigos possuem um 
relacionamento muito estreito. 

NOMES QUE ANUNCIAM ABIKÚ: 

- Ykulé-Koyé: 

Náo tem mais espaco para ser enterrado. 
- Kokumo: 

Não morre mais. 

- Abiyé: 

Nasceu para sobreviver 

- Durojayé: Fique para viver 

- Malomo: 


Não vá mais embora 


- Ikusimino: morte não me conhece mais 
Observamos no Abikú, tambem como, 
evolucáo espiritual, náo só como problema, 
se este for uma pessoa iniciada pode-se 
chegar a idade adulta muito bem capacitada 
para a vida.. Nas oferendas a Aragbo, 
também pedimos auxilio para pessoas que 
náo sáo Abikú, como também pedimos 
protecáo a outros Orisás. 
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É dificil se constatar ás vezes para 
justamente atrapalhar o tratamento, a 
menos que se conheca o perfil da pessoa ( 


consulente). Aragbo afasta a morte do Abiku. 


O Sara, por exemplo, é um ritual onde se 
agrada Aragbo, com determinadas comidas e 
oferendas, seguindo de uma festa onde 
todos comem e se didide o Axé, cujo objetivo 
designa destribuir energia positiva. 

Onisara yi ko ni ku Onisara yi ko ni run Titi 
aye ni o maa wa Ouló a lilo ile ré 

Ola meta ni eda nuia Eda nuia oulo 

Eda nula ayio 

Eda nula Alafia 

Ki ku na pa e Ki arun ma sé e 

Este que está oferecendo o Sara Náo 
morrera 

Náo desaparecerá 

Vocé terá longitude 


O dinheiro entrará na sua vida 


A prosperidade também entrará na sua vida 
O ser procura trés coisas: o dinheiro- 
felicidade- saúde Para que a morte náo te 
leve embora 

E que venha tudo de bom 

Esse ritual é eficaz para pessoas doentes. No 
sara, as pessoas comem, festejam 
distribuindo Axé para o Abikú. 

Animais sáo sacrificados na terra e 
direcionados juntamente com um Orisá, 
conforme a questáo solicitada. 

O sara é realizado para agradecimento, 
evolucáo espiritual, profissional, e quando se 
transpõe em obstáculos. 


la Cantiga: 


Os da frente recebem o preá E váo se 
embora 
Os de trás recebem o peixe 
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E vão se embora 

E digam no Orun 

Que a vida é gostosa 

Quando a morte desse Abiku náo é afastada, 
os membros da sociedade vem buscar esse 
abiku. O sara é um ritual para agradar 
Aragbo. É um ato simbólico de colocar um 
preá na frente da casa, e um peixe atrás da 
casa, mostrando a sociedade que esse Abiku, 


está quebrando a ligacáo do contrato. Deve- 


se tratar de Ibeji, Egbé, pois está ligado 
diretamente à Abikú. 

Quando falescem num momento de franca 
ascenção, ele poderá voltar em várias outras 
situações. 

2a Cantiga: 

Aragbo estamos pedindo a sua benção 
Venha nos atender 

Aragbo estamos pedindo a sua benção 
Venha nos atender 

Para impedir que a morte nos leve 

3a Cantiga: 

A morte se desviou 

A morte foi se embora 


A doença se desviou 


A doenca foi se embora O fracasso foi se 
embora O fracasso se desviou 

A intriga se desviou 

A intriga se foi. 

A intriga, inveja, vem com frequéncia na vida 
do Abikú, devido serem elevados e 
inteligentes, provocam nas pessoas 
sentimentos antagónicos. 

O fracasso surge em suas vidas através de 
uma má orientacáo. E se ele for bem 
orientado, quer seja, através do Jogo de 
Buzios, realizado bons ebós, fatalmente ele 
conhecerá o sucesso.Abikú carrega assencáo 
e renovação numa sociedade. 

4a Cantiga: 


Pelo amor de Deus Fique quieto 


Filho náo vá embora 

Usaremos Orogbo 

Para vocé náo ir embora Aplacaremos sua ira 
Filho, por favor, náo vá embora Com um galo 
Para vocé náo ir embora Com um bode 
RELAÇÃO DO RITUAL QUANTO A ABIKÚ. 
Fazer para Egbé ou outro Orisá recomendado 
pelo Jogo. Poderá ser oferecido acarajé, 
aborá, frango, galo, galinha, animais de 
quatro pés, conforme orientação do jogo. 
Oferendas interpretadas como ritual de 
troca, detem o Abiku na terra. 

O jogo mostra em que situações se ve abiku. 


Quer seja na puberdade, em aniversários, em 


casamentos, em nascimentos ou na 
aquisição de bens materiais. Obs: por 
ocasiões especiais, na vida do abiku, há 
sempre o perigo de acidentes, ameacas, 
porque no universo paralelo há uma inversáo 
de sentimentos. No entanto, fazem 
oferendas em nome do Abikú, para que náo 
ocorra morte prematura, as vezes pode ser 
um Bori. Quando se detecta o Abiku, realiza- 
se ebós, oferendas, conforme orientacáo do 
sacerdote. 

O jogo orienta qual assentamento( Orisa) irá 
proteger e tratar com zélo a vida da pessoa. 
Quando adultos, O Ifá orienta sempre um 
ebó, onde o sacerdote sacrifica animais de 


quatro pés, e o ejé para lavar a pessoa, 


devendo apagar os riscos de mortes 
acidentais, seguido de banhos e pintados 
com Waji. ,no qual deverá dormir com a 
pintura, ( para seus amigos não o 
reconhecerem a noite), e retirando as 
pinturas na manhã seguinte. 
Na iniciação se descobre as quizilas do Abiku, 
e cuidam para não complicar sua vida e 
acarretar em morte prematura. Cabe ao 
sacerdote explicar tais problemas para que 
esse Abikú entenda e evolua junto com essa 
espiritualidade,obedecendo tais condições 
para não correr o risco de vida. 

OFERENDAS A EGBÉ: 
1- Para segurar e retardar a pessoa na terra. 


2- Para agradescer sua presença na terra 


3- Imprescindivel: cana de acucar, mel e 
amendoim. 

O Abikú tem que fazer um relatório sobre 
sua vida na terra para a sua comunidade. 
Participantes fazem trabalhos para cortar 
essa participação com a sociedade, na qual 
cortam o mal dessas vingancas. 
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O Iba (assentamento) é consagrado a Egbé. 
Se um Babalawó tiver um filho Abikú, 
fatalmente fará seu Ibá, caso contrário, ele 
morrerá. A oferenda anual, significa uma 
data marcante. O sara reúne a comunidade 


fazem oferendas e delas se alimentam. 


Pela manhã lavam o Ibá, os animais são 
sacrificados junto à Esu, com um pote cheio 
de água para que as pessoas possam beber. 
O Abikú sendo o dono da festa, faz oferendas 
conforme suas necessidades, e entra 
diretamente em contato com seu mundo, 

- Ser abiku é parte do destino 

- Ibeji e abiku já nascem assim,não foi 
adquirido em vida. 

- Suas oferendas são entregues no pé de 
lroco, ou no pé de peregum, ou pinhão 
paraguaio e akoko, a árvore é amarrada com 
pano branco ao seu redor. A entrega deve 
ser entre Onze ou Oito, conforme a 
orientação do Jogo. 


-Pode- se oferecer: 


Cana-de-acucar 

mel 

Orobo, obi, sal, bebidas alcoolicas 

Através do nome , sabe-se que é um Abiku, e 
náo tem simbologias como a de outros 
orixas. 

SIMPATIAS PARA IMPEDIR A MORTE DE UM 
ABIKU 

-Costumam enterrar fora da cidade, para 
afastar a tristeza e fazem rituais para que 
esse Abiku náo retorne a sociedade. 

- As mulheres usam amueltos para impedir 
que Abiku se apoie sobre elas. 

- O nome fornecido a essa criança, para que 


seja tratado de forma devida. 


- Sempre cuidam de Esu para manter o 
equilibrio. 

ORI - BORI 

( processo africano) 

O Ori pode ser considerado em duas formas: 
1- Um Orisá que responde pelo destino do 
homem, tanto pelo bem, como pelo mal, 

2- Que seguiria um caminho ao lado do Orisá 
primordial. Onde todos temos ligação, é 
dono do nosso Ori, com a iniciação ele passa 
a coordenar a vida do iniciado. Quando Ori 
está enfraquecido, tudo ocorrerá em 
desarmonia, sendo o poder que acolhe os 
outros Orisás. 
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3- É o único que podemos recorrer para nos 
defender de qualquer problema ou situação, 
o Ori é o principal Orisa. Através deste 
conhecimento que se passa a cuidar de Ori, 
pois ele é o centro de energia de onde tudo 
que acontece com o homem, e nenhum 
momento procede aos fatos, sejam bons ou 
ruins. Na fecundação recebe-se Ori, pois é 
explicado através do Jogo que mostra com 
clareza os Odus daquela pessoa. 

Esse Ori estando fortalecido, trabalha com 
harmonia com o seu Orisá., notando que Ori 
não está amarrado ao Orisá. Ori fortalecido 
trabalha em comunhão com outros Orisás. 
Sendo uma divindade que responde por 


nossas falhas e nossas vitórias. 


SUA RELAÇÃO COM IFÁ — DESTINO 

Todos os acontecimentos que passam com o 
ser humano, primeiramente passa por Ori. 
Trabalhando o lado bom e o lado mau, 
molda-se o Ori. 

Com a fecundação, recebemos Ori, e nossa 
predestinação, e através da religião 
poderemos manipular o destino. 

O sacerdote deve respeitar o Ori de qualquer 
pessoa. 

Ifa = destino, mostra o seu potencial ( ordena 
no ontem, no hoje e no amanhã ). Ele mostra 
como seu Ori atua em sua vida, se a pessoa 
está no caminho certo e se a sua conduta 
está correta, se possui potencial para o que 


deseja realizar. 


No momento da fecundacáo de um ser, ele já 
obtém seu destino formado e marcado. Ifá 
entra em entendimento com Ori, 
descobrindo o que se necessita. 

O homenm, principalmente os religiosos, deve 
antes de qualquer atitude, consultar o jogo, 
para buscar esclarecimentos do Ori. 

No destino, o homem é predestinado, mas 
nasce com um ritmo acelerado, por ser 
fantasioso e iluzório. Cada indivíduo possui 
uma sorte, um caminho, e seu meio de 
sobrevivência. 

Ori deve ser cultuado e venerado, pois ele é 
um depósito de energias e deve-se observar 
tudo que Ori deseja, para se estar sempre 


em harmonia. Contudo, devem-se observar 


os limites, as fraquezas, notadamente um 
plano racional que se almeja. 

Ori acomoda o Orisá, trabalha em harmonia 
com todos os outros orixas, acomodando o 
homem Edá. 

O orixa é primordial e essencial na religiáo, 
quer seja através de seus fenómenos. Ori é 
primordial ao Eda, porque é o que conduz, é 
um orixa pessoal. Ori sendo bem alimentado 
dá uma visão real da vida, e junto com o 
trabalho de Ori, deve-se observar a sua 
conduta pessoal. 

LOUVAÇÃO A ORI 
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Bi mo ji lowuro 


- Ao acordar de manhá Ma gba ori mi um 
- Eu acaricio meu ori 

Ori eni oun ni awure eni - Ori é a fonte de 
sorte Olori Buruku 

- Ori ruim ( insulto ) Olori re 

- Ori de sorte 

Obs: A auséncia de fé e doenca 
psicossomática 

Ko si orisa 

- náo há nenhum orisá 

lo to eni gbé 

- Capaz de apoiar um homem Leyin ori eni 
- Mais que seu próprio Ori Ori mi gbe mi 
- Troca-se pelo nome da pessoa 

- Meu ori me apoie 


Ori mi gbe mi ko ire 


- Meu ori me leve a sorte. 

NB: certamente cobramos muito de Ori, e 
diante máo, do que qualquer outro orixa. 

O equilibrio do ser vem do próprio ori, 
partindo do principio que se convive bem 
com o mundo, com a vida e com o orixa. As 
energias que atuam no Ori sáo diferentes 
uma da outra: uma quando a pessoa nasce e 
a outra como a pessoa vive. 

Os maiores agentes distribuidores de axé 
num individuo, passam pelo caminho da 
Magia. 

Um indivíduo que abandona o Orixa 
enfraquece logo, e a não manifestação é 
uma forma de desagrado do Orixa, perdendo 


sua essência vital, com as forças externas, 


relacionadas com o meio ambiente ou O 
meio em que se vive. 

Um Ori pode ser confundido e conturbado 
através de Magias e outras formas como: 
palavras, um olhar, quando se evoca o nome 
da pessoa, enviando-a os piores atrasos ou 
melhores sortes. 

O maior exterminador é o feitiço que ataca a 
energia do Ori. Se o Ori estiver bem, ele evita 
tais contratempos. Um indivíduo que possui 
um Ori forte, ele atua no individuo 
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como um para-raio, pois absorve e destroi os 
maleficios que eventualmente sáo enviados. 


A veneracáo do Ori reverte-se em: equilibrio 


— tranquilidade — bom raciocinio- boas 
oportunidades. 

A pessoa leva consigo: ikodidé — banha de 
ori- efun - Buzios, e o restante dos animais 
são despachados, com exceção do pato e da 
ovelha que são preparados para o 
consulente comer. 

O bori alternativo, se realiza com menos 
componentes, e para falta de explendor, 
brilho, deve se agradar o Orixa Oxumaré, 
usando o milho verde. 

- Obi aplaca a ira e as intrigas 

- As intrigas não irão te alcançar 

Orogbo a jé o gbo 

- Axé de orobo faça você Ter longevidade 


Orogbo a jé o to 


- Axé de orobo vai proporcionar a vocé toda 
energia necessária para viver 
PROCEDIMENTO: 

1- Encoste os lementos na cabeca da pessoa. 
2- A pessoa deve segurar os elementos e 
pedir tudo o que se deseja 

3- Abrir o obi, orogbo e jogar- pegar o obie o 
orogbo da mão da pessoa, seguir o 
procedimento de abrir, e mastigar um 
pequeno pedaco de ambos, juntamente com 
ataaré, em seguimento a pessoa deve ir 
passando ori em todo o corpo. O obi que foi 
mastigado é colocado na fontanela, na testa, 
no umbigo e no dedáo do pé esquerdo, 
seguindo com os sacrificios de: galinha 


d angola- pombo- igbim- 


Ejé, na abóbada do cránio, na testa e no 
dedáo, o restante deve ser colocado num 
recipiente, juntamente com os buzios, obi e 
orogbo. 

Um pequeno pedaco de Obi e Orogbo deve 
ser entregue com comida para ser ingerido 
pela pessoa. 

O Ikodidé deverá ser fixado na testa da 
pessoa com um fio de palha da costa. Caso 
tenha necessidade de a pessoa sair do local 
ou quarto de santo, o mesmo deverá cobrir o 
Ori. No segundo dia, a parte integrante que 
está depositada no recipiente, deverá ser 
depositada ao banho habitual que a pessoa 


deverá tomar. 


Saudação antecipada por tudo que ori lhe 
deu de axé. Aquele que tomar bori, não terá 
morte prematura 

Você venerou Ori e terá Axé 


9 


Você não morrerá mais ( enfrentará as 
situações) Quem conquista esse axé 
Não terá uma vida ruim 

Ori wajé 

Ori wajé 

- venha se alimentar 

Orunjé ori wajé 

- da comida do ori, venha se alimentar 
Ori wa um 


Ori wa um 


- venha se alimentar, ori venha beber 

Oni ori wa um 

- da água oferecida a ori, venha beber 

Ejé ori waje 

-Ori venha se alimentar do ejé oferecido a 
ori. 

As primeiras são para evocar Ori, e as últimas 
ao para sacrificar os animais. Após deverá 
cantar, abrir o Obi e o Orogbo: 

Obi a be iku gbo 

- Obi vai aplacar a ira da morte Obi a be arun 
gbo 

- Obi vai aplacar a ira da doença Obi a bé ejó 
gbo 

1-Com o individuo na esteira: 


2-Deve louvar Esu 


3-Deve louvar a terra ( jogar um pouco de 
água no chão) 

4-Acaricie o Ori da pessoa, com um jesto de 
amor e inicie as evocações no Ori. 

Evocações: 

( rezar o tempo que necessário, direcionando 
três vezes a cabeça da pessoa para o lado do 
sacerdote) 

Ori Apere o — nome mitico de ori Me pé e mo 
ra 

Ori mope e 
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Ori- eu te chamo para aqui 
Ori (nome) eu te evoco 


Ori Eleda- ori eu te evoco 


Mope e — eu te chamo (evoco) 

A pe gbo- para que você me ouça 
A pe jé- para que você me responda 
Cantiga: 

A bori boye 

A bo sé 

A boi boye a bo sé Kinku o 

A bori boye 

A bo sé 

luló bo ori e 

O ku mó 

A bori baje 

A bo sé 

Ki npofo laye 

A bori boye 

A bo sé 


Acaca de canjica: usar trés- para problemas e 
obstáculos na vida da pessoa. As comidas 
têm um papel secundário, e devem ser 
apreciadas por todos, porque não deve 
restar. 

Ritual preliminar: se tiver problemas sérios, 
deve tirar o ebó antes. 

l- agradar Esu 

2- realizar o bori. 

1- Conscientizar a pessoa do que é o Bori,e 
para que a mesma trasse melhor a sua vida. 
2- A pessoa deve tomar banho, vestir-se de 
branco,usando uma esteira forrada com 
pano branco,inicia-se as evocacões do Ori, 
para evocar a sua presença no momento da 


alimentação. 


ELEMENTOS INDISPENSÁVEIS PARA O BORI 
Banha de ori: usar uma pequena quantidade 
para a pessoa passar ( no ori, na testa, no 
umbigo, no dedáo do pé esquerdo), 
designando assim a nova energia. 
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Efun: passar todos os dias, e tréz vezes da 
frente para tráz. Buzios: seguir o mesmo 
processo do Ekodidé 

Ataaré: portador de axé para as evocações 
do sacerdote. Orogbo: portador de 
longevidade. 

Obi: para aplacar a ira de determinados 


males que se persegue.,e neutralizar o mal. 


Obi — Orogbo - Água: sáo imprescindiveis no 
Bori. 

Sal: uma pitada- para conservacáo, a iniciar 
pelo próprio ritual de suas conquistas. Água: 
para evocar os principios ativos do Bori. 
Pano Branco: para forrar o ambiente do Bori 
Ekodidé: para firmar diante do Orixa que 
aquela pessoa é inatingivel, que aquele é um 
Ori sagrado. Ekodidé é uma solicitacáo de 
respeito. A pessoa leva consigo e pode usar 
como um amuleto para sorte. 

Porco: possui uma grande energia, e elimina 
doencas. 

Dendé: ( um pouco)- alimenta outras 
energias vitais que influenciam o destino da 


pessoa- lya mi, terra. 


Mel: ( um pouco)- (ou cana —de-acucar ), 
provoca felicidade e alegria. 

O ori se evoca atravéz de: Obi, orogbo, água, 
mel, dendé, cana-de-acucar, efun, ( podendo 
fazer pequenos pratos de comidas) como: 
acarajé, acaca, canjica, abara, frutas no qual 
são todas consumidas... 

O dinheiro que for utilizado é doado para 
pessoas de grandes necessidades... 

Animais: 

Igbin: traz harmonia, equilibra a vida da 
pessoa e neutraliza os agentes maléficos. 
Pombo branco: elemento atrativo, que 
absorve tudo o que for de bom. 


Peixe Bagre Vivo: para tirar obstáculos 


( cozinhe o peixe, e dar para a pessoa comer 
) 

Galinha d Angola: facilita o caminho e traz 
axé para quem está realizando o ritual, ou 
cuida de outras pessoas.. 

Ovelha: animal de quatro pés de maior axé, 
pois recupera energia que perdeu ou adquiri 
energia que não possui, evita a morte, 
doenças, 

Pato: usado para problemas de saúde, traz 
resistencia, longevidade 

OBJETIVOS PARA REALIZAR UM BORI 

Para se obter resistencia coantra doenças, 
falta de entusiasmo, situações financeiras 
indefinida, amor... 
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Bori: ritual de alimentacáo do Ori, sendo um 
procedimento que dá energia vital ao Ori. 
Náo é um processo que se realiza só, é um 
ato para alimentar a própria essencia vital., 
existindo formas complexas e outras formas 
simples. 

OXOSSI- ORIGEM- ALAKETU 

Oxossi é filho de Ogum: 

1- Nome- Oxossi 

2- Nome- Ode- Rei de Ketú 

Seguidor de Ogum, é mais conhecido como 
cacador, porém, também um guerreiro e 


trabalha para abrir caminhos. 


Possui relações com Irinlé: uma caçadora 
com os mesmos predicativos de Oxossi e 
sguidora de Ogum. 

Oxossi tem relação com a parte feminina, 
pois lida com as Yiami, conquistou muita 
energia, viveu e sobreviveu em 
agradecimento a elas. 

Na África existe a associação de caçadores, 
denominado de “Culto a Oxossi”, o guerreiro 
caçador. Eles possuem normas que são 
fielmente cumpridas.,para o bom andamento 
da associação. Sendo uma aldeia,com uma 
população de 40/50 mil pessoas. 

A oxossi, podemos pedir resistencias para 
lutar, progresso profissional, uma boa vida 


sentimental. 


Sua simbologia é o arco e flecha, espada, 
buzios, irukere, e um tipo especifico de 
xicote. Sua cor é o Azul. 

Animais pombo, angola, galo, cabrito e 
animais de caça.,em especial a carne de 
capivara que é preparada, assada e 
oferecida. 

Milho cozido, temperado com mel, no qual é 
oferecido para pessoas com perseguição, e 
alcançar vitórias. O milho cozido deve ser 
misturado com cocô ralado,e no interior 
depositado um Ofá no prato. 

OKE ARÓ- monte azul. 

Irinlé- é uma cacadora com as mesmas 
qualidades de Oxossi, e seguidora de Ogum. 


Possui os mesmos simbolos de Oxossi. 


Seu assentamento é igual ou parecido com 
Ossãe, e recoberto com palha. 

Alimentos- milho torrado com dendê., 
inhame assado cortado em fatias.. 

Animais- Macho e fêmea, galo, galinha, 
angola, ovelha, pombo 

Na africa há um rio em sua homenagem, e 
tem significado de grande axé para as ofertas 
de oferendas aos orixas. 

Akarajé: com 16 pimentas da costa dentro de 
cada acarajé. 

A presencá de Ossãe jamais poderá ser 
subestimada, porque através da folha, se dá 
vida aos orixas. Deve lavar os Otás, banhos e 
iniciações... 
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ORIGEM DE IEMOJA 

É associada á água salgada e a água docé, 
possui tolerância e uma boa paciência. 
Divindade que tem sabedoria é uma anciã 
sábia ( Olugbon), aceita todos os agrados que 
lhes são oferecidos. 

Levar agrados nas águas é uma forma de 
alimentar lemanjá. Muitas pessoas não 
possuem tais costumes de adotar seus dotes, 
porém,ela pode ser evocada para atrair a 
sorte, progresso e felicidades, bem como, a 
harmonia.. 

Alimento- canjica branca cozida e temperada 
com dendê, cebola, camarão, sal( o molho 


pode ser feito em separado). Peixe de 


escamas assado ou cozido que poderá ser 
com a cabeca. 

Abara- colocar com dendé para ferver e 
misturar a massa, enrolar na folha de banana 
e cozinhar em banho-maria, acrescentar 
peixe, ovo cozido, sal, akaca ( pode ser feito 
abará branco). 

Animais- carneiro, cabra,pato, angola, 
pombos, igbi. Para o sacrificio do carneiro, 
usar uma cabáca com akaca, acarajé, canjica, 
e após o sacrificio do animal colocar a cabeca 
dentro da cabaca. 

lbukunfun- 

Reza, desejo, a benção de Deus para sua 


vida. 


Olofim- alcunho alusivo de Osalá, e uma 
cidade sagrada. 

lemoo- companheira de Osalá, usa branco e 
é semelhante a Osalá. 

Ifunpá: se carrega no braco e possui muita 
magia. 

Simbolos de lemanjá: 

Conchas marrom, lavadas com folhas ( otás- 
pedrinhas), pode se paramentar e 
ornamentar a sua preferéncia, observando 
os significados de bacia com tampa, 
porcelanas, ceramicas.. 

Cores: cristal transparente, azul.. 

ORIGEM DE OXUM 

Divindade associada a vaidade e ao afeto, 


sensualidade( comportamento, suavidade, 


beleza fisica.) Introduziu o jogo de buzios. A 
ela recorremos para alcancar a fertilidade, o 
preogresso. É uma divindade tranquila, filha 
de lemanjá e primeira esposa de Xangô. 
Contribui para a harmonia da familia. Quem 
come com Oxum, tem sua barriga cheia. Ela 
fornece tudo e mais do que necessitamos. 
Oxum tem axé de fazer o dinheiro se 
resguardar na mão da pessoa. Ou seja, 
pessoas que não possuem muita sorte, 
devem cultuar essa divindade.. Oxum traz 
possibilidades na vida dos seres humanos, 
por ser uma sábia anciá. Ela tem um sentido 
de mãe, muito potente em paciência na qual 
nos traz: ânimo, perseverança, alivios 


imediatos, orienta os 
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caminhos,auxilia e mantém o equilibrio. As 
festas de Oxum devem ser realizadas 
juntamente com a festa de Ifá. A vaidade de 
Oxum está relacionada a sua postura 
majestosa. 

Símbolos: Idés( possibilidade de 
transformação, multiplicação, nobreza). A 
expressão, “filho da senhora que carrega 
idé”, significa: filho daquela capaz de tudo 
transformar. Oxum Opará: guerreira, enfatiza 
sua parte guerreira. 

Ade Oko: relaciona a sua beleza física. 


ORIGEM DE LOGUN EDÉ 


Rei de Edé , Orisá da prosperidade e riqueza., 
está associado com Oxum, traz tranquilidade, 
serenidade, cacador.. 

Seu título de líder dos orixas, vem em funcáo 
de ser filho de Oxossi. Ele tinha um poder 
sobre Obatalá, escolha, treinava e 
comandava quem ia para a guerra, era um 
estratejista. 

Balogun: seu simbolo- Ofá dourado, leque e 
espada com a ponta larga dourada. Aceita a 
mesma alimentacáo que é oferecida a Oxum, 
milho e feijáo fradinho cozidos. 

Animais: cabrito, animais macho e de caca, 
mel, dende, akaca, abará 


Côr: amarelo e azul. 


Mito: Numa determinadaz época, os orixas 
guerreiros precisaram ir para uma guerra, 
porém, estavam cansados e pediram um 
novo lider, com forca e dinámica de uma 
pessoa jovem. Foram consultar um 
adivinho,e ele indicou um rapaz que seria 
filho único, era a extensáo de Oxossi, era o 
filho de Oxossi, a qual passara todo 
ensinamento. 

Oxum, desconsolada e temerosa em perder 
seu único filho, procurou um outro adivinho, 
e este aconselhou a fazer um ebó que 
tornaria o rapaz um grande e protegido líder. 
Assim, ele partiu para a guerra, comandando 
os guerreiros. Logun, portanto, teria que 


provar sua capacidade e através da energia 


que conseguiu das Yami,e a postura do 
guerreiro Oxossi. Logum passou a Ter mais 
orgulho, com o poder do encantamento, sua 
voz derruabra milhões, sua flecha matava 
mais de mil. E numa demonstracáo de seu 
poder, agrupou seus guerreiros, saindo da 
cidade, bateu seu bastáo de bronze amarelo 
no cháo, e este se afundou. Muitos tentaram 
em váo, sair daquela cratera em que se 
formara. Logun, batendo novamente o 
bastão no chão, este se levantou, o povo 
reconhecendo como um Balogun, conquistou 
ouro, dinheiro, progresso e proteção. Logun- 
relaciona-se com progresso, dinheiro. 

Oxum Elobá- agente socializadora,que viveu 


em comunidades. Ora Ye Ye- a sua benção 


por algo de bom que obtemos na vida. 
Iponda- nómade guerreira 
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A qualidade do Orisá esta ligada a sua 
experiéncia de vida, andancas, conquistas, 
lutas e vitórias. 

Yeyé- mãe 

Carêo- saudação entre pessoas de Oxum. Ela 
é a mae que não falta e não nega auxilio a 
todos . A certa majestade em Oxum, 
principalmente no tocante ao amor e 
fertilidade. É um Orisá que não pode faltar 
numa casa de axé. A ela, se deve o poder da 
vida,a concretização. Seu maior símbolo é a 


água, seus pertences e agrados devem ser 


entregues aos rios. Sua relacáo com a 
cachoeira, é apenas a purificacáo. 

Odu Odó- deusa do rio. 

Cultuamos Oxum para atrair o sucesso, e seu 
potencial ilimitado pelo compromisso com o 
universo feminino é que surte efeito. 
ADURA OXUM- 

lle mo pé ó 

Osun mo pé o 

Odun re la wa sé 

Maa jé ki a riiku ojeje 

Maa jé kia ré arunara o 

Ki a ma rija omi o 

Tutu tutu ni ki a ma ri o Osun 

A sé ko ni s'aise 


Nitori awise ni t'efá 


Afosé ni t'orunmila 

Gbogbo eyi ti a ba wi loni 

Ko sé 

Ki o ma se ai ko se 

Gbogbo igi ti legbedé ba f'owo ba, nu dun 
Orisá ku ko ohun obi 

Sangó ku ko ohun orogbo 

Obatala ku ko ohun séseefun 

Osun ma ko ohun telela loni o 

Osun opará osun ade-oko, yeye ipondá 
Gbogbo adura ti awon omo oosa ba gba, 
Meu rele asé o 

REZA DE OXUM 

Terra eu te chamo Oxum ,eu te chamo 
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Viemos fazer a sua festa 

Para que náo haja morte repentina 

Para que náo haja doencas entre nós 

Para que náo provemos a furia das águas 
Mantenha nos calmos oh! Oxum 

Assim será, não deixará de ser assim, 
Porque tudo o que Ifá diz, aocntecerá 
Porque tudo o que Orunmila diz, aocntecerá 
Tudo o que dissermos hoje 

Assim será 

Para náo deixar de ser assim 

Todas as arvores tocadas pelas máos de Ifáe 
Ossae 

Podem produzir som 

Orisa náo recusa a oferta de obi 


Xango náo recusa a oferta de Orogbo 


Obatala náo recusa a oferta de seseefundo, 
Osun náo deixe de ouvir nossas suplicas, 
Oh! Osun opara, Osun ade-oko, Yeyé 
Ypondam, que todas as rezas feitos pelos 
iniciados tenham axe.! 

OYÁ- 

Divindade relacionada com a velocidade, 
fenómeno inexplicável imensurável. O 
homem náo consegue lidar com a mulher, 
autoritária, forte. Nos mitos, a elegancia de 
Oyá seria talvez maior que o de Oxum, pois 
lutou para adquirir este charme. 

Poder da água: Obá e Oxum 

Fogo- Oyá 

fatores imprescindiveis para a sobrevivéncia 


humana. Qualquer uma delas, vindo com 


energia devastadora será prejudicial ao 
homem. Existe um conflito entre Oyá e 
Oxum, pois eram totalmente distintas o 
poder de lutar com esses fatores. 

Oyá é feminina, com dominio do campo 
masculino, empunhando a sua espada, indo 
para a guerra sem medo,manipulava as 
tempestades, o fogo, a guerra ( fatores que 
transformam a vida do ser humano), lutava 
contra os tiranos para mostrar que era 
valente para se igualar aos homens. Esta 
sempre ligada à pressa, era uma guerreira na 
prática, não só numa simbologia, seu papel 
na terra era de administrar a guerra, ensinar 
ao homem a Ter estratégia. Oxum criou uma 


criança, mas não a ensinou a se defender, 


esse náo era o seu papel, pois ficou aos 
encargos de Oyá. 

Há duas formas para assentar Oyá, e se 
tornam a mesma.: - recipiente, otá, buzios 
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- cabaca com os chifres de búfalo, tampada e 
em cima fica o seu assentamento. O chifre é 
para mostrar a grandeza e resistência, 
símbolo do poder e de transmitir o poder de 
Oyá. Por obstinação, pode se colocar o 
Erukeré. 

lyá Gun- mulher que detinha dominio no 
reino de Egun, e aprendeu a manipular com 
Xangô. 


OXUMARE- 


Esta associado a questáo do tempo, se revela 
através do próprio arco-iris e da coabra, que 
são seus próprios simbolos. Tem parentesco 
com Omulu ( que tem uma qualidade d e 
Oxumare). 

Yaué Omulu- ensina a manipular as plantas . 
A cobra- protecáo- defesa. 

Quando se fala em Omulu/ Oxumare, é por 
pertencerem ao mesmo tempo o simbolismo 
de sgredos. 

Esse Orixa náo está de forma alguma ligado a 
traição e nem compactua com mentiras, 
conforme algumas histórias. É considerado 
filho de Eledumaré,é uma relação de carinho 
pela questão da necessidade de Eledumare 


mostrar o tempo. 


Também o leopardo esta associado a 
Oxumaré. Orixa que tambem trabalha a 
questáo da Magia. É manipulado tambem 
para trazer harmonia a nivel familiar.. Possui 
segredos longiquos, quando na iniciação faz- 
se uma “co”ligação de 

companheirismo, levando o Iba a um arco- 
iris. Quando é feita esta ligação de 
companheirismo e verdade. 

Segundo Mitos: O próprio Eledumaré, quis 
Oxumare com extensão de seus próprios 
olhos. 

Era um grande adivinho e seus filhos 
preservam esse Dom, tem poder sobre a 


invisilibidade. 


Seu símbolo é a cobra, a pele da cobra 
muitas vezes é usada para fazer seu axé. O 
filho de Oxumaré náo pode obter duas 
personalidades, se o possuir possuir, ele 
mostra uma aparencia física suja mal vista. 
Os fenomenos da natureza,como: chuva, 
sol,céu, marcam o tempo e mostram 
Oxuamre. Seu assentamento leva uma 
coabra de metal, otás, buzios (7/8), 
estatuetas de madeira , animais, obi, orobo, 
dendê. 

Animais: machos: angola, pombos, frango, 
galo. 

Comida Predileta: milho verde vozido com 
feijão fradinho temperado com cebola, 


camarão, cheiro verde, peixe, dendê. 


Os sacerdotes desse Orisá, usam uma 
bengala de bronze ( que também é simbolo e 
acompanha no Ibá ). 

Oxumaré usa folhas de todos os orixas. Sua 
cor é o amarelo e verde. 

Mitologia: 
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Oxumare, vítima de um equivoco, procurou 
um sacerdote para saber como se desculpar 
com Eledumaré, por algo que julgava Ter 
feito de errado. 

O adivinho preparou um metal que ele 
apontaria para o céu, num ritual feito em 


sete dias. A cada dia, o céu se mostrava de 


uma forma, assim Oxuamre extendeu que 
estava perdoado. 

Seus amigos intrigados, nada entenderam, 
assim no sétimo dia, surgiu no céu o arco- 
iris, com chuva e sol ao mesmo tempo. 
Oxuamré extasiado, quis ficar perto do 
Orum, seu Babá o aconselhou que náo fosse, 
pois isso o tornaria um mortal comum,e seu 
processo náo seria esse. Entáo, se tornou O 
que é hoje.. Seus amigos fizeram o ato do 
metal, cosntataram que tudo tinha sido feito 
por ele, a partir de entáo o deificaram. 
ORIGEM DE OBARÁ: 

Rei da terra e da existéncia., foi criado para 
trabalhar a parte da saúde da pessoas. Tem 


uma forte relacáo com Esu, Yiami e com a 


terra., possui o poder de comandar a morte e 
a vida. É muito respeitado na África ,sendo 
evocado para resolver várias questões, não 
só a saúde.. O iniciado em Obaluae, é 
preparado num período de mais de um ano. 
Graças da essas preparações ,esse iniciado 
podera estar entre pessoas doentes, ou 
mesmo contagiosas sem contrair doenças 
alguma. 

Sua raspagem é feita em etapas, sendo cada 
um degrau em evolução espiritual, esse 
tempo de preparação se cada a cada 
individuo. Esta associado a alta Magia, pois 
comanda a vida, desde seu nascimento até a 


morte, e tem relação com o destino 


Sapaná: em respeito não se evoca nessa 
forma, para não atrair sua ira. 

Símbolo de Obaluae: sasará de madeira 
coberto por um tecido, pulseiras de couro 
com buzios no seu interior. 

Os seus iniciados, usam um tipo de manto 
preparado, que cura a febre. Usam tambem 
um tipo de bengala com uma cabeça 
esculpida. Aceitam o doburu, milho de 
galinha frito no dendê ( uma pequena 
quantidade para se fazer pipoca, e outra 
quantidade para torrar). Akaça, dissolvido na 
água, acarajé, abará ( branco, sem temperos, 
somente com sal), após o cozimento, deve 


ser amassado com dendê. 


Animais- porco, cabrito, angola, pombo, igbi, 
galo. Folhas- costela de Adão. 

Cor- preto, vermelho, branco. 

Simbolos- lagdibá. 

Omolu- filho do Divino 

Omolu Buruku- Nanã Buruku= Omulu Naná- 
diminutivo 
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Orixa muito fechado, pois vive sob a Magia 
do axé de seus ancestrais. Seus devotos tem 
relação com a sYiami, sua conversação com o 
mundo é através de pedidos que vem a ser 
feito tudo ao contrario, como exemplo: 
Omolu não me dinheiro- assim seja, 


Omolu ma fun mi layio ko mi sé 


Nas suas festas, um bode é amarrado ao pé 
de Akoko, as pessoas dancam e reverenciam 
a cabeca na terra, a última é a yalorixa, 
quando o animal cai morto. ( se não tiver o 
animal,uma pessoa que houvir, cai morta. 
Uma mulher de Omulu Jauê em transe, sobiu 
numa árvore para colher folhas e do alto, ela 
pula da imensa altura. Nesse culto, a entrada 
é permitida somente a iniciadas. 

Seu assentamento tem muitos buzios, devido 
a ser sagrado e símbolo de riquezas. Possui 
forte relação com a água, seus filhos 
recebem na iniciação uma quartinha, seu otá 
fica em um Iba-Coletivo e só retiram quando 
vão embora, ou quando abrem uma casa de 


culto. 


Seu maior simbolo sáo os buzios abertos, 
quartinha, erukere, uma cabaca que significa 
a terra/ Orum ( mundo fisico/ espiritual),e 
uma estatueta ( que é o assentamento 
particular, individual ). Ao seguir em 
procissáo para o rio, buscam água, e levam 
suas estatuetas consigo, a festa se dá entrre 
fevereiro/Marco,onde lavam seus simbolos e 
pertences de seus orixas. 

Na mitologia, ele aparece com homem- 
Omulu ou como mulher Naná Buruku. Sua 
cor é o azul escuro. 

IBEJI 

Não há uma iniciação para Ibeji, já se nasce 
Ibeji. Quando uma mãe espera gêmeos, O 


primeiro se chama Laiwo e o segundo 


Kehinde, náo importando o sexo. A nível 
biológico o ultimo é o mais velho. 

Laiwo- vai experimentar a vida 

Kehinde- ultimo a nascer. 

No jogo de Buzios, é o segundo Odu, ele traz 
informações de dualidade.. É o orixa das 
dualidades, observam por dois canais de 
pensamentos. 

Fenómeno religioso de Ibeji: Eledumaré criou 
orixas para aulixiarem o homem. 
Consequentemente criou outros fenomenos 
para complementarem no auxilio do ser 
humano. 

Este fenômeno existe para se mostrar na 
vida do homem, ele envia em forma de Ibeji ( 


duas aparições). Essas crianças vem com o 


comportamento diferente do normal ( 
passam por um processo genetico,e quem 
recebe esse encargo é a mulher, para o 
homem não importa Ter Ibeji na familia., é a 
mulher quem carrega essa hereditariedade. 
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Sáo vistas e recebidas como fenomeno, seu 
nome e batizado, ocorre no oitavo dia de seu 
nascimento. Se chamarem sempre Taiwo e 
kehinde. 

Ao nascerem elas tem dois destinos: 

- Os dois tem sorte ou 

- um rouba a sorte do outro 

É vital serem tratados iguais, devido o senso 


de igualdade criado por Ibeji. A nivel da 


biologia, existe muita morte entre Ibejis,e 
eles fatalmente irão cuidar de Aragbo e Ibeji, 
para proteger as duas crianças que nascem 
juntas. 

A relação entre os odis é tão estreita que, 
quando um falece, adquiri o poder de buscar 
o outro que ficou. 

São crianças problemáticas e devem ser 
tratadas com muita atenção.A partir do 
nascimento de Ibeji, essa familia é obrigada a 
assentar Ibeji- estatueta esculpida em 
madeira ( casal). Essa escultura recebe 
banhos de ervas, e todo o procedimento do 
ritual do orixa. Para assentar Ibeji,o primeiro 
compromisso se dá: 


- se nascer gêmeos em uma familia 


- seguir orientacáo do jogo de buzios, para 
assentar Ibeji. Sendo que, as vezes, sem Ter 
gemeos na familia, o jogo indica a 
necessidade de cultuar Ibeji., pois é um orixa 
que traz, amor justiça, segurnaça, alegrias e 
cultiva a sorte.As estatuetas ao passar pelas 
ervas, recebem o Ejé de um galo e uma 
galinha. O sacerdote cozinha feijão fradinho, 
deixa na água para o dia seguinte deixá-lo 
secar, junto com banana da terra temperado 
com sal. E a parte, se faz um bom molho de 
camarão, dendê, cebola, toamte, água. 
Oferesse acarajé, acaça, cana-de-acúcar, 
mel,.sal, água. . E como um tipo de Sara, 
para Ibeji. 


Mito: 


Ibeji não quis uma familia rica, preferiu uma 
familia pobre,para justamente fazer a 
transformação. Geralmente, eles vem para 
equilibrar a casa e a vida dessa mãe. 

Edun- nome mitico de um pequeno macaco. 
Iroko- árvore sagrada onde habitam as lyami, 
no qual sercam seus simbolos protetores, e 
as crianças nascidas seriam representadas 
por Ibeji. 

Abani- pessoa estranha AJÉ-SALUGA 
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Orixa Ajê Saluga- tem relação com os orixas 
Osun, Esu, Ifá, Iemanjá, Olokum ( deus do 


mar ). 


Orixa feminino, cultuado por seu poder de 
riqueza. Pode se cultuar Ajé para prosperar e 
para criar boas oportunidades. É assentada e 
quando invocada, deve ser tratada para 
obter sucesso na vida ( em determinado 
sentido, sua funcáo é a de escrava de Eledá, 
e sua funcáo seria favorecer o Ser no setor 
material). Pessoas iniciadas ou náo podem 
cultuar Ajé. Esse culto obedece a certos 
procedimentos: 

- Orisá para se venerar 

- Orisá para se atingir objetivos 

- Orisá para se constar na residência 

- Para obter sorte na vida 


- Para assentar a sorte na vida. 


É um elo de ligacáo, e quando tais oferendas 
são realizadas, deve ser comidas em 
pequenas quantidades para se obter energia. 
Ao servir refeições, deve separar uma 
pequena quantidade para Ajé, simbolizando 
a forma de agradecimento material. 

Relacáo com Osum: símbolos que saem do 
fundo do mar como: conchas, e tudo que á 
água representa em seu espaco. Em Osalá se 
usa conchas brancas. Ajé tráz riqueza 
material e possui uma legitimação de 
lideranca. 

Ifá , associado ao destino, estuda os 
caminhos do ser, indica o porque da pessoa 
assentar AJÉ. Com relação a Esú, vem o 


equilibrio, amor, harmonia e a paciência. O 


individuo detém sabedoria para com a sorte, 
e manter essa riqueza. Esu mantém a 
conscientizacáo, com essa ligacáo de Ajé, e 
se fixando na vida dessa pessoa. 

Osalá é o Orisá da criacáo, e assodá a Ajé, 
mostra o tempo de cuidar desses predicados 
na vida cotidiana. 

FORMA DE CULTO 

- Em local comercial 

- Oferendas para surjir boas oportunidades 

- Satisfacáo na vida pessoal e diária 

- Equilibrio e potencial de sorte. 

Existem manipulações que carregam essa 
energia, e esses objetos são chamados de 
Ajê, reforçando essa energia. o planeta terra 


se organiza com Ajê e sua vasta 


generosidade, distribui amor e sucesso. Ajé é 
a vitalização no caminho do homem, 
portanto deve ser conquistada, venerada e 
comemorada. Sua relação se torna um meio 
delicada com relação ao Ori do sexo 
masculino. Pois Ori possui autonomias, e 
quando este não está em harmonia, não 
permite Ajê para seus filhos, procedendo de 
um Bori e por seguinte a alimentação a Ajê. 
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MATERIAL: 

- Cabaça grande ( como feito na Africa) ou 
- Recipiente de louça 

- 4 oko ajês 


- 4 obo ajês 


- 16 owo ero ( Omo ajé) 

- Pimenta da costa, masserado com mel e 
água. 

- Erva de Santa Luzia ( Oju Oru) 

- Vitória Régia ( Osibata) 

- Folha da Costa 

- Brilhantina ( Reku Reku) 

- Alfavaca ( samambaia) paulistinha 
- Cabelo de milho 

- Cana-de-açucar 

- Igbi 

- Angola 

- Obi- Orogbo 

- Banha de Ori 

- Ekodidé 


- Serralha, folhas de obi 


- Folhas de akoko 

- 16 bolinhas de banha de ori 

- Muitas conchas e muitos búzios 

Obs: as folhas devem ser todas masseradas e 
após filtradas, devendo ser usado somente a 
esséncia das ervas para banhar os simbolos 
de AJÉ. 

As conchas sáo consagradas através da 
lavagem, e através do Jogo de Ifá, que se 
obtem a orientacáo necessária. 

Suas oferendas são: ekuru funfun ( massa de 
akara cozida na folha de bananeira, 
bananas, ovos cozidos, abará, feijão fradinho 
de molho e após masserado para formar 
pequenas bolinhas, misturados com mel e 


colocado no assentamento de AJE., a 


quartinha com a água poderá permanecer ao 
lado de ajé, para tomar banho quando se 
necessário. 

Sacrificio para ajê deve ser feito se 
procedendo da seguinte forma , se debulha 
vários ekuru funfun em cima de ajê e se 
sacrifica em cima. Animais de sacrificio porca 
, galinha de angola , pombos e galinhas. 

AJÉ OGUGULOSO ( termo usado para louvar 
o Orisá) 
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A TO POLOWO WRE- aquela que tem a 
grandeza de anunciar a sorte 


AJÉ Ô 


JE NRI E UM NA - oh ajê, permita que tenha 
você para gastar. 

JÉ NRI E NU LO- permita que eu tenha você 
para alcançar todos os meus objetivos, ELA 
EWORE- objetivos alcançados através de 
louvar a sorte. 

AJÉ JÉ NRE E NA DAJE ALÉ 

Ajê- Orisá da Prosperidade 

INVOCAÇÃO DA DIVINDADE: ASÉ 
OGUGULUSO 

AJE SALUGA 

ORIKI 1 

ATO POLOWO IRE 

AJE O 

JENRIE MUNA 

JE NRI E MU 


ELA IWORO 

AJE JE NRI E NA DOJO AIE MI KI NBA AJE JI 
KI NBA AJE SUN 

AJE SALUGA 

PESE AJE FUN MI 

PORTUGUES 

Aquela que propaga a sorte 

Me permita que tenha dinheiro para gastar 
Me permita que tenha tudo de bom 

Oh! Venerável Aje 

Que eu tenha vocé até o fifim de minha vida 
Que eu durma com aje 

Que eu acorde com aje 

Aje que faz o homem crescer 

Me abençõe com sorte, para que eu cresça. 


LO 
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ORIKI 2 

Abracar Aje epronunciar: 

AJE SE MI PELEPELE AJESE MI RE 
PORTUGUES: 

Me guie sensivelmente 

Aje me manipule tranquilamente em direcáo 
Aquilo que pode fazer bem para mim 
Aje me trate bem 

ORIKI 3 

IRE WOLE WA 

AJE KORE DE 

OLORI ENI MAMA NI O AJE WOLE DE 
IRE WOLE BO 

OLOWO ORI MAMA NI 


PORTUGUES 

O bem e a prosperidade entre para o nosso 
lar 

Aje chegou com a sorte 

Ela é a senhora do nosso Ori ( principio vital 
do destino ) Aje entre para dentro do meu lar 
Para que a sorte entre logo no meu lar e na 
minha vida Ela é a senhora da prosperidade 
Existente na minha vida. 
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ORIKI 4 

AJE MO SE E NI PELEPELE AJE O 
AJE JE NRI JE 

JENRI MU 

MO SE LESO LOSO 


MO SE NI WARA -WORO 

AJE SU WARA, WARA WOLE AJE GBERE OTUN 
OSIN WOLE 

PORTUGUES: 

Aje estou cuidando de vocé carinhosamente 
Oh! Aje 

Aje me ajuda a Ter o que comer 

Aje me ajuda a Ter o que beber 

Aje te manipulo calmamente 

Ao mesmo tempo andei rapidamente atrás 
do progresso 

Aje entre para o meu lar com toda a sua 
grandeza 

Aje traga para o meu lar toda a sorte vinda 
de todas as fontes 


ORIKI 5 


AJE DAGBA SO AJE DAGBA SO O OSESE AJE 
E MA JE KO BO O E MAJE KO YE O OSESE 
AJE DAGBA SO 

OSESE 

AJE DAGBA SO OMO RE 

Portugues: 
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Aje que faz o seu filho crescer 

Oh! Aje que faz o seu fifilho crescer 

A oxum fez uma graca, fez uma prosperidade 
Náo deixe cair a sorte 

Náo deixe a sorte afastar 

Que a sorte venha se efetivar 

Ajé que traz o ciclo da sorte 


Aje que traz a sorte 


Aje a velha que coloca a marca de 
prosperidade No seu fifilho 

Marque a minha existencia com a sua graca 
ORIKI 6 

AJE OGUGULUSO SO TEMI DIRE O SO TEMI 
DOLA AJE OLOWO 

AJE OLOLA SO TEMI DIRE 

PORTUGUES: 

Aje aquela que relaxa pelo esforço do 
homem Transforme tudo que tenho na vida 
em sorte Permita que eu prospere 
Transforme a minha vida em progresso 

Aje a senhora do dinheiro 

Aje a senhora do progresso 

Faca minha vida ser bem aventurada e 


prospera. 


EGUNGUN- EGUN- CULTO ANCESTRAL 
MASCULINO 

Sua importáncia inicia na crenca que tudo 
náo tem fim. Quando se inicia um projeto, se 
dá a conquista no plano material e 
espiritual., pois exige respeito. Náo é todas 
as pessoas que morrem que tornam-se um 
Egun. Sua crenca divide-se em dois espacos 
extremos que sáo: Aye/ Orun. 
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O Edá ao nascer, vem predestinado e tal 
destino pode ser moldado ( manipulado). 
O di gbere 

O di arinako O tun wa di Oju ala 


Sun ré o Oku orun Sun re o 


Até a presente, a crenca de que o tempo náo 
tem fim. Ate o reencontro- 

Até nos reencontramos no caminho 

Até o sonho 

Pode ser no sonho ou quando uma crianca 
nasce Durma bem 

O falecido esta no Orun 

A morte é considerada um sono 

O sonho garante a comunicação com Ayie. 

A procriação, espirito retornando ao aiye. 

A morte é o início de uma nova etapa 
Perpetuação do Emi- na hsitória e na 
procriação. 

Emi abrange tudo que envolve o Edá ( alma+ 


Ori+forca vital) 


O emi fica entre o aiye e o Orun, o tempo 
inteiro encarnando e desencarnando. 

Ojiji- sombra 

Emi- nosso duplo invisivel- fenómeno que 
circula entre o Aiye e o Orun — com a função 
biologica- direito de nascer e morrer, com a 
função material e espiritual. 

- Se tem essa vida para preparar o campo 
para seus descendentes. 

- Sempre após a morte terá um ser que 
continuará vivente, porque sempre estará 
adiante do ser. 

Yao- nascimento- casamento- familia. O 
ritual realizado para a pessoa morta se dá o 


Sará no aye- procriação. A bondade que é 


procurada nos Orixas é sempre o mesmo que 
é solicitado a Egungun. 

Egun é uma resposta completa para qualquer 
pessoa. Egungun- ancestral venerável. 

A palavra Egun é o diminutivo de Egungun. 
Oku- pessoa que faleceu. No Brasil, 
denominam energia negativa que paira sob 
os seres para se desencaminhar. Na África 
trabalham para eliminar a dor do Edá., e se 
previlegiam quando alcancam o estagio de 
um Egun.,eles nunca se apoiam sob os 
mortais e não sugam suas energias. 
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Oku- uma boa morte, abre oportunidades 


para ser Egun, mas suas qualidades como ser 


vivo- morte em idade avancada,ou quando o 
ser está envelhecido. 

Uma morte ruim se dá quando se more ainda 
jovem, prematura ou violenta. Oku é 
diferente de Egun, mas o jogo pode solicitar 
que cultue seu ancestral, quer seja através 
de ebós ou através da necessidade de se 
fazer uma energia venerável. Se realiza a 
evocação com Obi e Orogbo, seguido das 
oferendas.. Não possuindo um 
assentamento, a oferenda é um Sara. 
Atokun- guia de egun 

Olojé 


Yia gan- sacerdotisa 


Yoda- comida que é oferecida as Yiami, e 
pode tambem ser oferecida a Egun, pois 
ambos sáo evocados. 

Após o assentamento, o tratamento deve ser 
realizado com Osé, sempre solicitando a 
ajuda e a proteção. Um pote deve estar ao 
lado do assentamento ( fenômeno geral ). 
Outros Cultos: 

Geledé- Igunuko, Eyo, Agemó, 

Geledé- ancestrais femininos, denominado 
por mulher e geralmente por quem esta 
relacionado com lyami. 

Igunoko- masculino, como se fosse Egun, 
usam vestimenta com muitos panos. ( 
crescendo ou se multiplicando). Contam com 


o poder das Yiamis. 


Eyo- semelhante a Egungun. 

Agemó- o mais interessante, quando agemó 
danca, náo se detém a olhar outros orixas., 
usam a bananeira como simbolo de 
fertilidade. 

Oku nas costas- nervosismo, ensonia, 
doença,, tudo o que fizer, dará errado. 
Egungun: devoção importante, que mostra 
duas interpretações: - Reencarnação 

- Quem obteve vida equilibrada, feliz e 
falesceu com uma vida avançada, se tornam 
um 

Egungun que é uma energia venerável. 
trabalhando para o ser humano, auxiliando 
em todos os setores da vida como: amor, 


trabalho,saúde, . Irá favorecer seus devotos a 


conquistar seus objetivos. Náo há 
possibilidades de viver no mundo sem louvar 
os ancestrais... 

- Babatunde- O pai voltou 
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- Olojé- sacerdote absoluto de Egungun ( 
masculino) 

- Yia Agan- sacerdotisa de Egungun 

Olojé e Yia Agan são responsáveis pelo 
processo iniciatico do culto- realiza o Ogbere, 
no qual trasmitem o asé do Baba Egun aos 
iniciados, traz sabedoria, segredos para os 
que são iniciados.e que serão futuros 
sacerdotes. 


-Olojé- se verte e realiza agrados 


- Yia Agan- preside os atos 

- Atokun- guia de Baba Egun, trasnmissor da 
fala de Baba Egun. 

- Orilu- tocador de tambor, responsavel pela 
determinacáo dos movimentos (dancas) de 
baba Egun. 

- Omo Egbe- são os discipulos, devotos, 
simpatizantes, seguidores, amigos, 
companheiros, amantes. 

FESTAS DE BABÁ EGUN 

1- pode ser orientada a fazer agrado através 
de sonhos 

2- pode ser orientado através de intuição 

3- através do jogo 

4- através de obrigações que são assumidas 


através de Babá Egun. 


1- Sonho: deverá ser decifrado os: 
elementos, comidas,qualidades, 

2- Intuicáo: sensacáo da presenca de uma 
pessoa ( se está fazendo o mal)= ebó, 
sensacáo que é para cultura essa energia 
venerável. Realizam pedidos a Egun para 
buscar alguem no aye. Com certas miudesas 
preparadas chamam a pessoa que dorme, 
fatalmente ela morrera ( akebá). 

3- Jogo: através do Odu Owarin , para ajudar 
a prosperar, trazer prosperidades, saúde, ele 
indica como fazer o ebó e tal procedimento. 
4- Compromisso do devoto- uma vez por 
ano, tem obrigação de fazer a festa. 
ASSENTAMENTO 


Simbolo- Ixan ( vara preparada) 


Atori- ( vara da árvore de Iroko), é cortada 
em tamanho uniforme de 30 a 40cm, e 
colocada no cháo em forma de um feixe, 
com 21 agbe, 212 aluko, uma fava de ataaré, 
obi, orobo ( todos mascerados)., efun, osun, 
ori,, terra de uma encruzilhada, terra de 
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estrada movimetnada,osso ( dedáo do pé 
esquerdo ou canela) do falecido, cabelo, 
água de lavagem do cháo onde estava O 
defunto., um pedaco de pano preto, 
vermelho e branco. Colocar todos os 
ingredientes dentro dos atoris, com um 
pouco da folha do orixa. 


Muitos atoris 


Amarre com trés fitas bem compridas= 
vermelho, preto, branco.,após depositar em 
uma cavidade, náo muito raso e náo muito 
funda. Pegar água, sal, bebida incolor, 
dendê, mel, ataare, obi, orogbo e depositar 
as folhas, a água da lavagem do morto,e por 
seguinte o sacrificio do animal. 

Carneiro- galo- 3 igbi- angola- pombo 
branco- 

- O ejé deverá ser colocado na cavidade e 
nos feixes do atori, as cabeças dos animais 
deverão ser colocadas dentro, com os 
olhares para quem esta realizando. 

- No entanto, deve ser colocado um pouco 


de terra, completando com os feixes de atori. 


As viscerás doc arneiro sáo colocados em um 
alguidar comd endé, e entregues diante 

do assentamento. As penas deveráo ser 
colocadas por cima dos atoris. 

- Obs: a cerimonia deverá ser realizada sem 
sapatos e sem protecáo na cabeca. Após 
tudo pronto, coloque vários buzios por cima 
e um Ixan ao lado dos atoris. 

- O passo seguinte é evocar o Egun. Mulheres 
náo devem realizar sozinhas. As oferendas 
são as mesmas para as Yiami,acrescentando 
cana-de-açucar, mel, akará, 

ole, acaça. 

- Carneiro: livra da perseguição 

- Cabrito: traz saúde as viscerás deverão ser 


tiradas. 


Deve cuidar de Esu primeiro, antes de 
proceder a cuidar de Egun, seguindo, náo 
deverá esquecer-se da Yiami. 

Nota: Deve ser realziado em Jejum, sem falar 
com qualquer pessoa, após tomar banho de 
folhas e se alimentar habitualmente... 

Em casos de doenca, passar no corpo da 
pessoa muitos buzios, recolher todos em um 
pano branco e depositar em cima do 
assentamento. 

Babá Egun responde em trés dias, 
fortalecendo a sua casa e seu axé pessoal. 
Nas entradas das casas de axé, deve se 
possuir folhas de maiwo ou pano branco de 


algodáo. 


Alguns, enfeitam o assentamento de Egun 
com roupas coloridas e mascaras... 

ORIKI DE EGUNGUN 
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Iba 

Iba mi 

Iba ré 

Esu Laalu ogiri oko, iba 

Iba agba 

Olojo to ni nma gbe ori ile se temi O senhor 
do dia, que me possibilita através de seu asé 
a fazer meu desejo, aqui em cima da terra ( 
me manter vivo) 

Eyin to ni ayie iba a vocês donos da terra, 


minhas saudações 


Iba eni soje ki nto mora sé o grande 
venerável que vive entre os vivos e os 
mortos. 

Edun gbonraganda 

partes. 

A gbe aye gbe orun 

Esa ogbin 

Ara orun kenken 

Ologbodjo baba ati inu aso-sike 

Baba mi oso ologbodjo A to fi edun okan lo 
Pe temi wre o 

Ba mi to ile ona mi Babá ni alapini 

meu pai o forte feiticeiro 

Para quem as aflições podem ser reveladas 
Faca minhas coisas serem boas 


Organize para mim os meus caminhos 


saudações 

minhas saudações a tua saudação 
saudação a Esu saudação aos velhos 

o veneravel poderoso que se dobra em 
milhares e milhares de 

cidadão vindo do orun distante O forte pai 
que de dentro de sua roupa zela pelo bem 
estar de seu filho 

meu pai Alapini 

Mo ri akuko kan soso bo igba egungun eu 
tenho um único galo para oferecer a 
duzentos eguns 

Mo um osun lesa eu apanhei osun a egungun 


Ara orun kenken cidadão do orun 


Oluwa mi ato foju eke gbole o meu deus 
capaz de esfregar o rosto numa pessoa 
desleal, mentirosa 

Baba mi de o o meu pai chegou 

Jé Yie ati mimu o pó ninu ile mi faça com que 
minha vida esteja repleta do que comer e 
beber ( prosperidade ) 

Baba de bi o ti nde Baba de bi ejé yjaleta Bab 
de mi pepe oru Baba de ni pepe osan Eku ile 
mi 

Eku oba ni nsé Ago mi 

meu pai chegoudo mesmo jeito que sempre 
chega 

meu pai chegou como a madrugada ( relação 
com o tempo) eu te saudo bem vindo 


peço a vossa licença 


a minha licenca é para conquistar sabedoria 
eu sou o dono desse egun ( sou filho do pai) 
peco licenca 
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Ago imo ni nsé 

Emi lo ni baba 

Ara orun kenken 00 0 

Baba mi ti o gbode de agbede meu pai não 
pode passar na forja Egungun mi ni Alate o 
meu egungun é o que carrega mascara 
Egungun mi ni alagbe o meu egungun é O 
que brinca com todos 

Je ojo oni yi ati ojo gbogbo faça com que dia 
de hoje e todos os dias 


a minha licença para conquistar o asé 


eu sou o dono desse egun,sou filho do pai 
cidadão do Orun 

O san wa si owo 

O san wa si alafia 

Baba mi mase gbangba 

Baba mi mase ijigujigi 

Ba wa dile aye wa um ygujigi faça nossa vida 
com toda essa forca inquebrantavel 

Ki ile o ma yo mo wa lese para que não 
escorreguemos nessa terra ( náo sermos 
derrotados) para que sejamos fortes. 

Eniyn isese aye vocés primordios da terra ( 
existencia) 

sejam favoráveis a mim para prosperidade e 


para saude( alafia) bem estar 


o meu pai se faz muito grande meu pai 
através de seu grande asé 
Ti nse alakoso ti titi ati airi Ba wa se alakoso 
ile aye wa Nitori enca ki nba yin lopo Ki o ma 
ni akojo 
Egungun ile........ nome.... 
Iba ni ao maa fi gbogbo ojo jé lodo re 
saudações para sempre, sempre te 
saudaremos. 
Iba saudações 

Quando se tem um assentamento, se 
realiza um circulo na terra, e se abte o 
carneiro na testa, despeja ejé no circulo, 
colocar somente a cabeca no circulo e fazer a 
evocação. 


ORIN- 1 


Anuncia o pdoer do segredo importante, de 
cantar quando se tem pessoas iniciadas. 
Awo soro se O 

Édificil fazer o segredo Awo soro se o 

Ogberi ko mo 

O náo iniciado náo sabe Ogberi ko mo 

que ligam as coisas visiveis e invisiveis ajuda- 
nos a unir tudo que existe na nossa vida. 
qualquer pessoa que negocia com vocés Náo 
diexe de Ter sucesso ( conquista) 

egungun ,ele nome do ancestral 
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Pe awo soro se O 
O quanto dificil fazer o segredo 


Transformar no sagrado 


Awo: - nesse caso, dificil atinjir o mundo dos 
mortos. 

ORIN — 2 

Awa yoo fi awo han yin o Mostraremos a 
vocés o segredo Ogberi awo ma re O 

Ogberi aqui esta o segredo Awo egungun 
Segredo do egungun 

Olojé awo ma re o 

Oloje aqui está o segredo Ogberi awo ma re 
o Ogberi aqui está o segredo Ogberi awo ma 
re o 

ORI- 3 

( responsabilidade da mulher ) fawo rere 
cuide bem do segredo 


kawo ma yia 


para que o segredo náo vaze Yia agan sawo 
rere 

Yia Agan cuide bem do segredo Kawo ma yia 
Para que o segredo náo vaze 

ORIN — 4 

Egungun gbebo temi 

Egungun receba o meu agrado ( ebo) Baba 
gbebo temi 

Ó pai receba meu ebo 
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Elemoso gbebo tiwa 

Ó venerável receba nosso ebó Egungun 
gbaso tire o 

Egunr receba nossa roupa Baba gbaso tire 


Ó pai receba nossa roupa 


ORIN — 5 

Ara orun de o 

Aquele cidadáo de orun chegou 

Babá de o 

O pai chegou 

Egungun de ,afoju gbebo 

Egun chegou, aquele que recebe o ebo 

O de afoju gbebo 

Só com um olhar 

Ara orun kenken de 

Cidadão de orun chegou 

Baba ni mi arewe yo 

Meu pai é aquele que alegra com os jovens 
O de afoju gbebo 

Aquele que recebe o ebó so com um olhar 


Babá mi jé nrowo sele aye mi 


Meu pai me ajude a Ter dinheiro para curtir 
minha vida. 

ORIN — 6 

Iba alaré o 

Saudacáo ao brincalháo Alaré mo juba 

O brincalháo ,eu te saudo Mojuba mojuba 
Saudações, saudações Iba egungun o 
Saudações egungun Egungun o, egungun o 
Ó egungun, ó egungun 
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Bi omode ba juba 

Quando a criançá faz saudações 

Iba a san 

Essa saudação é sempre favorável a ela. 


Egungun mo juba re 


Egungun eu te saudo 
ORIKI-TRADUÇÃO 

Ibá, Ibá, Ibá 

Saudações, saudações, saudações 
Akodá Iba 

O primeiro a ser criado saudações 
Asedá iba 

Ao criador saudações 

lle agere a foko ijeri 

A grande terra 

Alapo Iku 

Que tem a bolsa, que acomoda a morte 
Olona ola iba 

A dona do caminho que leva a prosperidade, 
saudações 


Esu odará, iba 


Esu,o bondoso, saudações 
Irunmale olukotun 
As divindades do lado direito 
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Igba imale olukosin 

As divindades do lado esquerdo 

Iba gbogbo yn o 

Eu vos saúdo 

Erro waju erro eyn iba ou fá fosan 

As pessoas que caminham na minha frente 
Adase ni nwun amode 

Os que me seguem atras, saudações 

Iba ki nwun un o 

A saudação que não faz mal a ninguem, 


saudações não produz efeito negativo 


Eyn to ni aye 

Todos que sáo os donos, as donas do mundo 
E jé sise mi o san mi 

Facam com que meus atos sejam favoráveis 
a mim. Que tudo que eu tenho seja favoravel 
a mim, mesmo que meus inimigos não 
queiram, 

Emi lomo agba 

Eu sou filho das velhas sábias 

E jé owo omaa jé fun mi o 

Façam com que as nossas proteções vigorem 
na minha vida e ou atirem a meu favor 

Ada ki nmu ki o gé eku idi e 

O facáo náo pode ser táo afiado a ponto dele 
mesmo cortar seu cabo 


Omo eni ki nburu, 


O filho náo pode ser táo ruim, péssimo 

Ki a gbe fun ekun pa jé 

Ao ponto de dá-lo para o leão comer 

E darin jimi, ki e fi owo mi wo mi 

Me perdoem caso eue tenha tansgredido 
alguma norma., efacam com que vossas 
forcas atuem a meu favor. 

Emi lomo ajé jepo we 

Eu sou filho da senhora, que ao acordar se 
banha de dendé 

Osoronga opiki elese osun 

A famosa Osoronga que pinta os calcanhares 
de Osun 

Ajefun jedo 

Que se alimenta do intestino e do figado de 


quem chega a humanidade 


Oriri aye 

Ebo aye niaruo 

Vamos fazer o ebo do que Osoronga ni nba ni 
gbele aye 
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Osoronga me carregue 

Aje ni npa eni 

Náo tire a vida do meu filho 

Osoronga gbigbe ni o gbe mi o 

E proteja a mim e a meus filhos 

Aje ma pa mi lomo 

Yami ki o somo mi 

Yia mi agba opiki elese osun 

Minha máe velha que pinta seus pés de osun 


A woni maye 


E através de seu olhar marca a vida dos 
homens 

A woni loju re orun 

E através de seu olhar marca a morte do 
homem 

Eje lepo ekuru won 

O sangue é od ende de ekuru oferecido a 
elas 

Yia-mi aye elekuru pupa foo 

Minha máe a dona do destino que se 
alimenta de um ekuru vermelho O gberita 
jagun 

Que na encruzilhada guerreia 

O gbe origi ke kanran kanran 

Canta com viatalidade de ama de uma arvore 


sagrada 


Fori umi bi mi ba sé 

Perdoe-me 

Fi owo re wo mi 

Me proteja com a sua proteção 
Ma ké kanrun kanran wonu ile mi 
Não cante para dentro de meu lar 
Iya mogun alara 

Mãe guerreira das magias maravilhosas 
Bi igun jebo 

Quando Igun se alimenta de ebó 
A jé gbe ni nje 

Bi akala jebo 

Quando akala se alimenta do ebo 
Nada lhe acontece 

A jé gbe ni nje 


Tudo que fizemos 


Gbogbo eye a ba sé 
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Facam com que nada nos aconteca 

Asegbe ni e jé o jé Yia-agba alapo iku Olokiki 
oru 

A senhora da madrugada Ki nfo ki o fara pa 
Que ao voar náo se machuca 

Onile origi ki njebo 

Ao se alimentar de ebó 

Ki ebo naa ma gun rege 

Esse ebo, não deixas de cumprir sua missão. 
Awon agba ki nfi abo bo eni 

As velhas ao protegerem alguem com suas 
proteções. 


Ki omo ara aye ma ri ami won lara eni 


Todos os seres humanos reconhecem o 
protegido 

A jefun jedo 

Ela se alimenta do intestino e do figado 
Ki nje tire tan 

Ao acabar de se alimentar 

Ki o ma fi han eni 

Náo deixa de mostrar o caminho para o 
homem 

Yia mi toto aye 

Minha grande mãe, mãe Aye 

Ti ona han mi 

Mostre-me o caminho 

Bi o ba gbe ori igi ke 

Se vocé cantar de cima de uma arvore 


Ma ke pa mi 


Náo me mate com seu canto 

Bi o gbe orita ke 

Se cantar da encruzilhada 

Ma ke pa mi 

Náo me mate com seu canto 

Kike ni ki o fi ike re ké mi 

Me paparique com sua generosidade 
Omidan eleye oloju owiwi 

Bela elegante, senhora dos passaros, cujos 
olhos se assemelham aodo pássaro coruja. 
A ri eni ko to pe eni 
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Aquela que enxerga o homem, antes dele 
aparecer 


Omoran ologbon 


Senhora defensora da sabedoria 

Ti nmo ou ro eda 

Que conhece o que o homem pensa e náo 
pensa 

Alapo iku olona olá 

A dona da morada da morte e da 
prosperidade 

Iku ti nba nro nile mi 

A morte que estiver cantando no meu lar 
Ri danu 

Afastem-na 

Opiri eleye moram bi afefe 

Senhora de um pássaro rapido como o vento 
Arun ti nba nro nile mi 

A doenca que estiver ao meu redor 


Ro danu 


Afastem-na 

Yia mi omoran eleye 

Minha mãe, sabia dona do conhecimento 
Senhora dos passaros 

A pani ma yoda 

Aquela que mata sem precisar de armas A 
mubo ti nbe laye mi 

Todo insucesso de minha vida 

Re danu o 

Afastem-na 

Eyn ti o ni aye 

Vocés donas da terra 

E fa mi mora 

Me abrassem, me acolham 

Aje ele e fa mi mora o 


As conhecidas, familiares me acolham 


ORIN - 1 
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lya mi osoronga Omi de ode o 
Eyn iya mi osoronga e wa um omi 
lya mi Osoronga 

Oti de ode o 

Eyn iya mi Osoronga e wa um oti 
lya mi osoronga 

Epo de ode o 

Eyn iya mi Osoronga e wa um epo 
lya mi Osoronga Obi de ode o 

Eyn ya mi Osornga e wa je obi 

lya mi Osoronga Orogbo de ode o Eyn ya mi 
Osoronga e wa je orogbo 


lya mi Osoronga Ata de ode o 


Eyn ya mi Osoronga e wa jé ata 

Yia mi osoronga Efun de ode o 

Eyn iya mi osoronga e wa kun efun 

lya mi Osoronga Osun de ode o 

Eyn iya mi osoronga 

minha mae osoronga 

a água esta fora 

voces ,minhas máes Osoronga venham beber 
a agua 

minha máe Osoronga 

a bebida esta aqui fora 

vocés minhas máes Osoronga venham beber 
bebida 

Minha mãe Osoronga 


o dende esta aqui fora 


Vocés minhas máes Osoronga Venha beber o 
dende 

Minha mãe Osoronga obi esta aqui fora 
Minhas mães Osoronga Venham comer obi 
Minha mãe Osoronga Orogbo esta aqui fora 
Minhas mães Osoronga Venham comer o 
orogbo 

Minha mãe osoronga esta aqui fora 

Minhas mães Osoronga Venham comer o ota 
Minha mãe osoronga 

o efun esta aqui fora 

voces minha máe osoronga 

venham se pintar de efun 

minha máe Osoronga Osun esta aqui fora 
vocés minhas máes Osoronga 
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e wa kun osun 

lya mi Osoronga Akara de ode o 
Eyn iya mi Osoronga e wa jé akara 
lya mi osoronga Ekuru de ode o 
Eyn yia mi Osoronga e wa jé ekuru 
Iya mi Osoronga Olongbo de dode o Eyn iya 
mi Osoronga e wa um olongbo 

Iya mi Osoronga Eko de ode o 

Eyn ya mi Osoronga e wa jé ekó 
Iya mi Osoronga 

Ole de ode o 

Eyn iya mi Osoronga e wa jé ole 
Iya mi Osoronga Ikonde de ode o 
Eyin iya mi Osoronga e wa de ade 


Iya mi Osoronga Esse de ode o 


Eyn iya mi osoronga 

venham se pintar de Osun 

minha máe Osoronga 

akara esta aqui fora 

vocés minhas máes Osoronga venham comer 
akara 

minha máe Osoronga 

o ekuru esta aqui fora vocés minha máe 
Osoronga venham comer ekuru 

minha máe Osoronga 

O olongbo está aqui fora vocés minha máe 
Osoronga venham beber o ologbo 

minha máe osoronga 

o eko esta aqui fora 

vocés minha máe Osoronga venham comer 


akaca minha máe Osoronga 


o efun esta aqui fora 

vocés minha máe Osoronga venham comer 
ole 

minha máe Osoronga 

Ikonde esta aqui (icodidé) 

minha máe Osoronga 

venham se coroar ( colocar a coroa) 

minhas máes Osoronga 

a oferenda esta aqui fora vocés minhas máe 
Osoronga 
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e wa gba esse 
lya miOsoronga 
Igba ipese de ode o Eyin iya mi osoronga e 


wa gba ¡pese 


ORIN — 2 

lya mi agba 

e je aye mi o da Bi aye ejire o 

ORIN —3 

Eleye je aye mi o san mi o 

Bi omi osan o ORIN-4 

O dori igi agba o agba gun ori igi yeye O dori 
igi agba o agba gun ori igi iroko O dori igi 
agba O 

agba gun ori igi ogbon 

O dori igi yeye o Omo agba a ye 

venham receber a oferenda 

minhas mães Osoronga 

O igba ipese esta aqui fora vocês minha mãe 


Osoronga venham carregar a oferenda 


minhas sabias mães façam minha vida boa 
como a vida de ibeji 

as senhoras do pássaro façam minha vida 
favorável a mim 

façam como Osan 

até em cima da arvore das velhas 

a velha sabia subiu na copa do caja até em 
cima da arvore das velhas 

a velha sabia subiu na copa do Iroko até em 
cima da arvore das velhas 

a velha sabia subiu na copa da arvore da 
sabedoria 

até em cima da arvore das velhas o encontro 
é em cima do cajá assim sendo, o filho da 
sabia sobrevivera. 
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ORIN-5 

lya mi eleye mojuba yn o 

e jé ibami ose ki asé mi o gun igun ase o 
minha mãe,senhora do passaro 

eu vos saúdo 

que minha saudação alcanse a mão para que 
meu asé seja completo Ficando o asé na 
minha casa. 

EBO DE ESU: 

- 1preá 

- 160 buzios 

Em um alguidar, colocar os buzios, sacrificar 
o preá e dispensar... Esse ebó é um tributo 
para acalmar o próximo, situacáo ou mesmo 


para benefícios. 


Obs: se dispensar em uma residencia, note- 
se que vocé esta desejando que a mesma 
seja como “a casa de um Esu”, ou 
formalizando para que o mal aconteca. 
Mito: 

Todo ebó se faz relevante e obtem 
funcionamento co determinados conceitos 
morais do próprio ser. 

“Aquele que possui dinheiro faz ebó! E 
aquele que náo possui, como poderá realizar 
tal ebó? 

- Ifá criou dezesseis velhos, um deles, era 
Obaluae, Osala, Osun, Ogun, Sango, Osá, 
Baionin, Oxossi, Odu. 


- Ogun abriu caminhos para os demais orixas. 


Obs: ( Ogun, na ordem de Orunmila náo os 
obedece. Muitos queriam saber, se o 
caminho foi aberto com Irukere?) 

- Está claro que náo, foi com um facáo! Cabe 
a Ogun a ordem, a forca. As Eleyes também 
são responsáveis pela ordem. 

Como não havia um acordo em comum entre 
os demais Orisás, estes deveriam falar a 
mesma linguagem, Orunmila ficou 
entristecido. 

Tal motivo, fez com que Orunmila viesse à 
terra falar com todos os orixas, o porque de 
tanta indeferenças. Orunmila solicitou uma 
cobra e realizou com esta uma “ação” para 


com as Yiami ( essa ação, deu acesso ao 


boder das Yiami= Olé), e convocou todas as 
divindades para um acordo definitivo. 
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Solicitou a todos que ficassem de pé, com 
partes ( triturada) da cobra, fez um 
composto com folhas e ekó (acaca), 
solicitando-os que “jurassem”nunca mais os 
trair, cantando em ritmo que se traissem, os 
mesmo morreriam.. 

Nota: ( esse mito, nos msotra o ebó como 
um agente de harmonia ). 

Entre as divindades, existe a harmonia, 
motivo o qual podemos venera-los, 
tornando-os 


diferentes do nosso plano material. 


Qual significado o Mito: 

Mito é a base de estudo para se 
compreender os Orisás.. Evidencia-se um 
mito que mostra Oxala como uma mulher... 
Por que devemos agradar Ogun e Esu. 

Para trazerem prosperidade e o bom 
andamento do ebó.. Sempre ao realizar um 
ebó, náo comer bananas no dia 
seguinte...,em respeito a energia que a 
mesma carrega 

Odu Iwori Ogunda 

IIL II I 

IR 

Obs: Colocar nos ebos, elementos nos quais 
realizam o seu desejo 


1a parte- atrair prosperidade e sorte 


- 6 pombos 

- ajé ( conchas) 

Lavar as Ajé, com folhas de Akoko. Sacrificar 
os pombos em cima das Ajés. 

2a parte- atraindo amor 
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- O1 galo 

- O1 galinha 

sacrificar o falo e a galinha na terra. O galo 
deve ser sacrificado no exú. Tirar as penas da 
ave, limpar, e cozinhar as aves, 
acrescentando nos temperos as folhas de 
brilhantina. 


3a parte- atraindo fertilidade- familia 


Adquirir uma cabra que já dado filhotes.. 
Lavar a pessoa com o Ejé da cabra. Lavar o 
Ori com folhas de Akoko 

4a parte- atraindo longevidade 

- Um cabrito 

Depois de sacrificado, juntar a cabeca do 
cabrito com folhas de giló, pele de veado 
(cinza). Torrar tudo para adquirir um pó. (a 
realizacáo é de 24 horas para formar as 
cinzas). Após do preparado realizado, colocar 
em um papel para que possa amassar com 
um rolo, tornando-o massio e filtrado. Usar 
no banho com folhas e podendo ser 
ingerido... 


5a parte- atraindo sorte, energia, justica 


Na África se usa diversos animais, mas no 
Brasil é usado cabritos ou frangos.. 

- Após dar oferendas a Ogun, dar um Bori 
com oferenda de ovelha. Colocar as folhas de 
akoko no Ori e cantar, passando a máo no 
Ori 

Nota: Todos os ebós que se realizar para Ifá, 
deve levar Yerosun. 

Osu é o bastão de maior representação de 
Ifá e Yiami, significa seu assentamento e 
expressa “energia”, devendo ser usado por 
pessoas sábias. Ná África não são usados por 
mulheres.. 

Não obtendo Osu disponivel, os ebós podem 
ser entregues a Esu em seu Ibá ou mesmo 


enterrado em alguma cavidade da terra. 
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ORI OYE- ( ebó de Esu, Ogun, Ori ),pode ser 
recitado para o próximo, derramando um 
pouco de água no cháo ( cujo significado é 
alimentar as energias da terra que irão 
atuar). 

SABÃO: para atrair prosperidade, para 
concretizar seus desejos.. 

- 1 pombo branco 

- 1 cabaça fechada 

- lidédolbádeOxun 

- sabáo da Costa 

- yerosun 

as sementes da cabaca, devem ser torradas 


junto ao pombo, para ser confeccionado e 


reduzido a pó. Após, juntar ao sabáo da 
costa,que deverá ser colocado na cabaca. 
Misture uma pequena quantidade desse pó 
ao yerosun e faca o sinal gráfico de Odun 
Ogunda Irosun. 

II 

TRURI 

É um ebó para a pessoa ganhar dinheiro e 
manter esse dinheiro em suas mãos. O 
banho deverá ser tomado de cinco em cinco 
dias.. 

Oro gege 

O fi egan ide sura 

O we roro 

O fi igbeku nu ese 


Oburin burin 


Fi eyo okun mejeji lu ara won Pelenge , 
pelenge , pelenge Oun lo difa fun sinijenbola 
Ti nse omo alaido ewi 

Omo arara ojo 

Omo arayi —ray geje-geje Omo olori re to nde 
ate 

O ntorun bo wa aye 

O nbe larin eponju 
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A fi bi okan ki fa loko Ifá oni ko to ifa ola ifa A 
fi agbe ki ba fa loko Ifa oni ko to ifa ola ifa 
Elulu nke tuturu tuturu Ifá oni ko to ifa ola ifa 
Ogunda irosun lo agbe gbogbi ire 

To nbe lode ilu wa fun mi ( nome da pessoa) 


Ensinar a pesoa a recitar para tomar o banho 


- Ebó para problemas sem soluções, 
sofrimentos, perdas conflitantes. Náo é 
necessário colocar ataaré.. 

ODU IRETE MEGI 

O homem tem seu duplo no Orun, ele nos 
acompanha,e quando somos predestinados a 
uma ascencáo no aye, eles nos levam para o 
Orun. Caso significativo do Abiku, que 
quando esse duplo esta no Orun “tornando- 
se mais forte o que está no Aye, não possui 
sucesso, é como se sua sorte fosse roubada. 
- Fazer uma casa de mariwo, colocar na 
frente de Esu ou do Osu. Essa casa significa a 
simbologia do sucesso, pois caso seu duplo 
consiga uma casa no Orun, fatalmente ele 


levará consigo o que está no Aye. Essa casa é 


para derrubá-la no Orun tudo o que esta 
atrapalhando no Aye. O carneiro é que 
deverá destruir essa casa, marcando um 
novo tempo na vida da pessoa. Após O 
carneiro derrubar essa casa, deverá ser 
sacrificado. O ejé é para o individuo tomar 
banho, as roupas e o carneiro é enterrado 
em uma cavidade na terra. 

- O rabo do carneiro deverá ser retirado, 
para ser reduzido a pó com dez folhas de 
akoko, após o pó ser preparado., juntar com 
yerosun para fazer o sinal gráfico e misturar 
com sabáo da costa para lavar a cabeca.. 
Agbon mi lo nwo ele ejá 


Apajuba lo nba ile aparo 


Olugboro tila ni won fi nsegun ogulutu Awon 
lo se ifa fun Orunmila 

Ti won mo ile kan de laye 

Ti won nmo ile kan de lorun 

Won ni ki Orunmila fia gbo rubo 
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Wole to nbe lorun fun mi o 

Agbo girise wole to nbe lorun fun mi o Agbo 
girisi 

Nitori agbonmi lo nwole eja 

Agbo girisi wole to nbe lorun fun mi o Agbo 
girisi 

Nitori apajuba lo nba ile aparo jé Agbo girisi 
wole to nbe lorun fun mi o Agbo girisi 


A cabeca do carneiro é enterrada junto com 
a roupa ,onde se fez o ebó, após cobrir o 
ebó, e por cima colocar dendé. O carneiro 
deverá ser sacrificado na cavidade do 
buraco. 

OSA OTURUPON 

Odu recitado para fortalecer o Ori 

- Um dia, Orunmila acordou e chorou muito, 
Esu seu maior amigo, quis logo saber qual o 
motivo... 

- Orunmila disse que nenhuma energia 
beneéfica gostava dele, os eso, as elye- Esu 
entáo sorrindo, disse: 

- Você não tem fé Orunmila, foi você quem 
os trouxe para a terra e ainda não acredita 


neles. 


- Esu pediu a Orunmila que fosse paraa feira 
comprar dez galinhas d”angola, e oferece- las 
a Ori, seis deveriam ser par Ifá,e um galo 
para Esu.. Deveriam ser todas depenadas 
sem serem molhadas em água, e as penas 
deveriazm ser misturadas ao Yerosun sendo 
espalhadas pelos cantos da cidade., ao cair 
da noite. As inúmeras penas seriam o 
tamanho de sua felicidade. 

- Esu pediu para imprimir no Pon Ifá o sinal 
do”Odu Osa Oturupon”,ao jogar o Ifá, 
solicitou para fazer o ebó. Esu recebeu um 
galo e um Obi de três gomos. Orunmila, 
cumprindo com suas determinações, foi 


chamado pelo Rei Alara ( mistico) , que lhes 


deu em pagamento os servicos prestados 
1000 cawris. 
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- No decorrer de oito dias o Rei Ajeró, 
chamou-o, pagando os seus serviços com dez 
vezes mais que Alara. Sendo todos os Reis 
beneficiados por Orunmila, que o 
recompensaram pelos seus serviços. Assim 
Orunmila montou em seu cavalo e saiu 
cantando: 

Quando o ser não encontra o caminho 

A culpa é do Ori 

Por isso que Afundenden não conseguiu Ter 


nada em sua vida, até mesmo com as vendas 


de suas águas, pois ele tinha o Ori que 
escolheu ( akufenion). 

Para se realizar as oferendas aos Orixas, não 
importa quais os pratos que deverá ser 
entregues,e sim, a postura e atitudes diante 
desses orixas.. 

- um ori maltratado 

- existem problemas com Ori, que levam a 
uma total apatia, à um estado de suicidio, 
no qual o individuo fica em estado de um 
morto/vivo. 

OSA OTURUPON 

Atele owo mi o wo ile jé ri 

Riran niwonranniwapemi 

Awo ile onirarapongba 


Atele esse mi o wo ibi ijé ri 


Riran ni won ran ni wa pe mi 

O bo ki won ko pe ipe 

Ki won pe alaworo pata 

Ti nse omo eluku rege 

A di fun Orunmila 

Ey ti ori e nse 

To wipe enyjan lo nse oun 

Esu ni ko Orunmila rubo 

Orunmila bere lowo Esu 

Kini ki oun fi rubo 

O ni ki Orunmila ru etu mewa-(6 angolas para 
ori 4 para ifa, 1 galo para Esu) O ni ki o fi 
mefa bo ifa 

Ki o fi merun bo ori e 

Orunmila se be 


Ire sun Orunmila bo 
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Igba ori ba nse o 

Won a pe enyam 

To nse awon 

Igba eleda ba nse won 

Won a wipe enyan lo nse awon 

NB: esse ebó é para Ihe reconhecerem e os 
recompensarem.. 

- As penas deve ser espalhadas pelo cliente 
no cair da noite. É um ebó simples de grande 
eficácia, trabalhando com os pés. 

ODU OFUN- 

ORI- FEITIÇO ( OJIJI ) 

Em um ori debilitado, pode ser oferecido em 


qualquer situação. Nessa situação, há o ebó 


de lavagem dos pés, onde a pessoa 
encontrará certos passaos. O caminho 
errado, também pode ser conferido aos pés, 
pois que eles o conduz e levam “aos 
caminhos”. 

Mito: O filho de Ifá, viveu 10 meses ,vindo a 
falecer, logo tornou-se um Abiku. Seus 
companheiros o chamavam de Bom Ori, mas 
que não havia bons passos ( movimentação 
humana na terra). 

Recorrendo aos Ebós, ele iria romper a 
ligação com o mundo do Abiku. É através do 
jogo que se verifica essa situação no qual 
está ligado: O pai ou a mãe podem Ter um 
Ori fraco e atrai um filho Abiku.,não sendo 


necessariamente um problema somente do 


filho. Esse trabalho é significativo para 
aumentar a sorte na esfera de se buscar 
energia de um bom Ori e bons passos.. 
Algumas posseoas possuem um bom Ori, no 
entanto náo o sabem aproveitár a sorte que 
O possui.. 

O ori é lavado com banho de folhas de Esu( 
sasara), obi, orogbo, ataaré, sob o 
assentamento de exú. 

Corta a galinha diretamente no ori, deixando 
cair o Ejé no Esu, deixando-o secar. 

Os pés- devem ser lavado do joelho para 
baixo, e somente o pé esquerdo, que 
tambem será louvado com Obi, Orogbo, ( 
verificar a quantia no Jogo de Ifa’), serão 


sacrificados 2 galos diretamente do joelho 


para baixo, caindo no Esu. , deixando-o secar 
sózinho. Náo é necessário enfeitar com as 
penas, basta temperar. 

-Esu, é uma divindade de multiplas funções, 
podendo nos favorecer ou não, pois agrando 
de forma correta essa divindade,poderemos 
obter sua energia benéfica. 

-No Bori, o ejé colocado no dedão do pé 
esquerdo nos liga a ancestralidade. No 
entanto, para tirar o ebo de uma pessoa 
ausente, poderá ser realizado através da 
mãe, no seio esquerdo. 
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ODU OGBE OSÉ — ( PARA AFASTAR A MORTE 


Ebó para pessoas que ficam sempre doentes. 
Deverá ser usada uma pedra muito 
resistente.(Okuta). Consagrar o Okuta no 
banho de folhas, e alimentar com ejé,no qual 
será assentamento do Esu, e o mesmo 
sempre estara com a pessoa. 

Sempre será realizado em frente ao 
assentamento de Esu. 

MITO: 

Depois que o homem doente se orientou 
com Ifá, e fez o ebo, ficou tão resistente que 
durou muitos anos. 

Esu armado com tanta resistencia,indagou ao 
homem, o porque de tal longevidade. 

O homem respondeu a Esu, que ele era a 


pedra, portanto... 


Fazemos o gesto de tropecar para saudar 


Esu, em frene ao seu Iba, e entoa-se : 


- Alagbe 

Alagbe ( ser mitico) Iku ko le pa okuta 

Deve ser realziado como se estivesse 
tropecando com o pé esquerdo. Esse ritual é 
uma ligacáo para durabilidade e resistencia 
fisica, no qual a essa pedra deve sempre ser 
alimentada. 

CANTIGA PARA OS EBÓS 

A run fin o 

A ru da 


Eni ba sebo 


ebó re a da 

Bi eni run Ogun Ti ogoji o da 

para o ebo ser consagrado para que o ebó 
seja feito aquele que fez ebo 

o ebo seja aceito 

se a pessoa fizer 20 X o ebó tera uma dupla 
recompensação 
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eni ba sebo aquele que fez ebo ebo ré a da o 
ebo seja aceito 

EBO PARA FORTALECER A UNIÃO DE UM 
CASAL 

O casal deve passar pelo ritual do Bori, um 
de cada vez, respectivamente. É oferecido 


uma ovelha e um ibi, para apaziguar o estado 


de espirito da pessoa. O casal usara um só 
lencol, e deveráo vestir roupas brancas. 
Nesse lencol deverá ser impresso o sinal 
gráfico do Odu, feito com efun e yorosun 
dissolvido na água, vários animais: 

BIRR 

II 

Num prato, deve se imprimir o sinal do Odu: 
II 

BURN 

Em uma cuia, deve se colocar um acaca, com 
um pouco de pó e um pouco de ejé. Esse 
processo se repetirá até acabar os 
elementos. Esse ebó é atrativo, que poderá 


ser realizado juntamente com o Bori. 


Agaga magogo( adivinho mitico) agogo 
magaga 

A difa fun akuko gagaraga 

O nfi ekun surahun aya (yawo) 
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akuko wa di olobirin ofe 

e wo omidan yoyo leyn mi o e wo omidan 
yoyo 

E wo omidan yoyo leyn mi o Omidan yoyo 
akuko de olobirin ofe o Omidan yoyo leyn mi 
o Omidan yoyo 

Essa cantiga retrata o mito: 

Foi feito um jogo de buzios para o Galo, que 
se lamentava de náo Ter uma companheira. 


ODU OGUNDA IROSUN 


( para sucesso no amor ) 

Pode ser feito em homem e mulher, para 
que tenham êxito na apixão que esteja 
desejando.. 

Todos nasceram para Ter sorte no amor. A 
vida é como se fosse uma guerra tão real, e 
quando você ntão possui essa guerra, 
alguem com certeza arranja uma para 
certamente lhes atrapalhar. E quando se 
relaciona a pessoas do Orisá, poderá pisá-las 
com sapato. Enfim, quer fizer uso desse ebó, 
obterá sorte no amor, porém, a qualidade 
desse amor não poderá Ter uma certa 
garantia... 

Mulheres que fizerem esse ebó, não poderão 


comer carnes de frango (fêmea) por dois 


meses. Náo poderá usar Ejé vermelho, deve 
trocar por 16 Igbin, sacrificando os Igbins, 
retira-se o ejé,e guarde-os num vidro com 
tampa ( para náo se evaporar). A carne deve 
ser retirada da concha, e colocada para 
secar, e depois triturada para reduzir tudo a 
pó. Esse pó, deverá ser usado para: quando 
for orientado. A cantiga diz: 

Vejam quantos amores estão atráz de mim 
Vejam quantos amores fluem em minha vida. 
PARA SACRALIZAR O ORISA 
- Guiné 
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- Alfavaca 


- Rénrén ( Oriri de Osun ) 


- Efirin ( manjericáo ) 
- Babosa 
- Brilhantina 
- Folhas de quiabo 
- Folhas de taioba verde ( Xango ) para 
audiência de justiça, taioba 
come dun-ara. A pessoa deve levar uma 
garrafa para a residencia, e no dia seguinte 
da audiência, derramar sal na saída ,com o 
liquido da garrafa, deverá apagar as marcas 
do sal. A taioba serve para esquentar o 
homem ou a mulher... 
Folhas com pintas brancas são de Osalá. 
Folhas com pintas vermelhas e brancas são 
de Oxum. 


- Efun 


- Osun 

- Folhas de giló 

- Asó Waji ( para tinturas, para Ifá e pintura 
da casa) 

- Arida 

- Odundun 

- Obi- Orogbo- Teté 

- Banana de costela de Adão torrada ( para 
tirar o medo, 

insegurancás, perseguição, doenças ). 

- Oju-Oro 

- Vassourinha ( contra feitiços ) não serve 
para sacralizar, somente para banhos. 

- Sasará ( Esu ) 

- Imi Esu ( picáo roxo ), respiracao de Esu ( 


flor pequena de cor lilas, 


roxo ).,calmante para lavar Esu 

- Erva de Sáo Joáo 

- Picão preto ( ogun- Esu), não entra para 
lavagem, serve como 

ativador de desejos ). 

- Ikodidé 

- Agbé ( roxo ) 

- Aluko ( azul ) 

- Osibata — ojuoro 

- Ejirin — melão de são Caetano 
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OMI- OSA= água saloba para retificar o 
destino da pessoa.( o banho deve ser 


primeiro de Omi-Okun e o segundo Omi-Osa 


). 


OMI- OJO= água de chuva, usada para 
masserar banhos ,para fazer comida para o 
Orixa, longevidade, sorte, firmeza de 
pensamentos e para se obter um bom 
destino.) 

OMI-APATA= água de chuva empoçada em 
pedras, usa-se para lavar a visão, para 
aumentar a vidência, para lavar o Jogo de 
buzios, para atrair sorte indivudal, contra 
mortes.. 

OMI-ODO= pegar em jejum,sem se 
comunicar com ninguém , para lavar a 
cabeça de qualquer pessoa, atrair a sorte, e 
para cozimentos.. OMI-ODO-ABATA= água 


empoçada suja, para amarrar pessoas e 


entregar a ebós, retornando-as quem os 
mandou.. 

IGBA= cabaca, para banhar-se, para comer 
dentro da cabaca, par avida longa. 

BANHO DE TETE= para livrar de perseguições 
OROGBO= longevidade para pessoas doentes 
ADI- EYAN- para atrair a ira de Esu. 
EPO-DENDE= para harmonizar, consagrar. 
Para consagrar obi,orogbo,epô,água, bebida 
incolor, ingerir mel misturado com pós. 
TIJEPÉ OKUN= areia do mar, proteção e sorte 
TIJEPÉ OSA= areia de água salgada, de rio 
que fica ao lado do mar, da proteção para a 


entrada da casa, e usado em banhos.. 


OMI-OKUN= água do mar, para lavar a 
cabeca da pessoa, para banhos de pessoa 
com doencás mentais, para lavar Ori.. 
PARA SACRALIZAR OS PREPARADOS 
MÁGICOS 
- folhas de Ogun : medicina- magia 

Ogun beneficia ( para tirar medo e para 
sorte nos negócios ) 
AWURE= para atrair simpatias, atrair 
pessoas. O usurário é quem dá os caminhos a 
Awure ( direciona a atenção para o desejado 
progresso ). 
PLANTAS PARA SORTE — PLANTAS NOBRES 
LANAGBOWO= para quem possui comercio( 


Maria sem vergonha) ,ascender a luz para 


encontrar prosperidade, para atrair sorte, 
para 
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pessoas inquiziladas. 

AKOKO= folhas nobres para o ADOSU, 
confirmar a realização da iniciação, sorte , 
progresso e todos os orixas.. 

OJU-ORO= Santa Luzia, para vencer 
obstaculos, dificuldades materiais ( quando 
verde ,usar uma pequena quantidade devido 
a Urticária. Oju- Oro e Osibatá, para todos os 
orixas, ambos torrados, devido a Urticária e 
pruridos.) 

OSIBATÁ= Vitória Régia ( o mesmo de 


Ojuoro) 


ODUNDUN = folha da costa, para todos os 
orixas, é calmante, masserado para lavar o 
Ori com água de cóco e Ejé de Igbim. 

TETÉ= caruru sem espinho, Osun, para 
prosperidade, para evitar deslealdade e 
concorrencias.. Para Osun, com acassá 
refogado. REKUREKU= brilhantina para sorte, 
e para lavar o Orixa. 

EWE AGBADO= folha de sorte,e para atrair a 
sorte. 

AGBADO= milho para sorte, para multiplicar 
as coisas, usa-se as espigas de milho. 
IRUKERE AGBADO= cabelo de milho, usado 
para sorte. 

YANRIN= serralha de Osun, para sorte e lavar 


Osun, refoga-se e da para Osun com acaça. 


EWE ELÁ= samambaia, para crescimento 
espiritual, ( que nasce em paredes, folhas 
finas, usado para todos os orixas e lavar os 
Ibás. ) YIALODE= pinhão paraguaio ( pinhão 
branco ) usado para a s Yiami. ATAARE= 
pimenta da costa 

Osanyn é quem nos ensina a s formulas 
para preparar as Magias. Para os yorubas 
„existem vários tipos ou assentamentos de 
Osanyn,é assentado para mostrar soluções 
mágicas e medicinais de todos os problemas. 
Sua forma é simbolizada com um ferro de 16 
passaros,uma imagem que fala mostrando 
toda a sua magia. 
- FOLHA DA FORTUNA= calmante, em chá ou 


masseradas. As plantas possuem suas 


evocações e canções são os encantamentos 
das folhas, a folha tem seus principios ativos, 
quando invocada e encantada. 

Oju Oro 

Ni nleke Omi 

Osibatá ni nleke odo ( rio-represa -lago) 
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Eni a leke ota mi 

Usado sempre que esta em perigo, para 
protecáo, mesmo sem os principios básicos= 
Oju-Oro, Omi- Odo- Osibata. ( A magia 
sempre tem que se evocar o passado, é a lei 
da Magia ) 

É Oju Oro 


Que supera a água encantamento válido ao 
se cantar,mesmo 

Osibata supera o rio sem as plantas . 

Eu vencerei os meus inimigos 

Nunca se usa Ojuoro sem Osibata, pois as 
mesmas são inseparáveis ( Santa Luzia e 
Vitória Régia ). 

Deve usar Ojuoro, Osibata, Água do Rio ( 
cachoeira, lago) e um pouco de terra com 
sabão da costa. Recitar o encantamento par 
aque possa Ter validade, suar no banho.. 
OLUKOTUN (2 X)- fazer o gesto com o braço 
direito. Divindade que nos proteje no lado 
direito. 


Má jé nko ibi lapa otun 


Me proteja, para que nada que venha do 
lado direito, possa me atingir. OLUKOSIN= ( 
2X ) fazer o gesto com o braço esquerdo. 
Divindade que proteje o lado esquerdo 

Ma jé nko ibi lapa Osin 

Que todo mal que venha pelo lado esquerdo 
não possa me atingir 

Bi ibi ba nbo ni waju mi 

Que todo o mal que esta a minha frente ,eu 
não possa alcançar 

Kio ma ba mi 

Bi ibi ba nbile yin mi 

Que todo o mal que vem por tráz 


69 


Kio ma ba mi 


Náo me atinja 
Igba malo olukotun= fazer o gesto parar o 
lado direito.. Igba male olukosin= fazer o 
gesto par o lado esquerdo Igba imale= os 
veneráveis 
Deve entoar esse encantamento para 
protecáo, para despachar ebó, quando ir em 
lugares negativos, para que o mal náo venha 
de nenhuma direção. Mastigar o ataare que 
é vegetal, e altera a energia de nossa boca, 
tornando-a sagrada ( 7 gráos ou mais.. ), 
pode usar Obi, Orogbo e ataare.. 

Quando o encantamento for para dores de 
cabeca, colocar a mistura mastigada na 


fronha e na cabeca da pessoa. 


Obs: Todo o sacrificio é condicáo para 
evolução espeiritual. 

ELEMENTOS USADOS; 

EFUN= usado em tdos os rituais, para pintar 
o recipiente da magia, pintar a cabaça em 
seu interior e exterior. 

OSUN= usado em todos os rituais, para 
pintar o recipiente da Magia. EFUN= par 
atrair o ase para a pessoa ser beneficiada e 
obter ganhos. IDJE AGBE= pena azul que se 
usa no assentamento de Oxossi para atrair a 
sorte. 

IYE LEKELEKE= pena branca, pássaro sagrado 
para harmonizar a vida 

IYE ALUKO= pena roxa, para que a pessoa 


encontre sua propria sorte. IKODIDE= pena 


vermelha para consagrar o ritual que esta 
sendo feito e para atrair sorte. 

YEROSUN= pó de cor beje, extraído de uma 
árvore, tem o poder receptor de transmitir o 
ase ao trabalho. Pode ser ingerido., ou 
misturado no sabáo da costa para fazer 
encantamentos e por cima do pó. 

OWO EYO= ( buzios ) para atrair sorte, 
prosperidade, são as mãos dos orixas. 
SÉRE= cabaça, chocalho, para evocar, 
sacralizado e come junto com o Orisa. 
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A K 


contas verdes e brancas para Osanyn 


Cabaca- material 


ADO= cabaça pequena, recipiente para os 
preparados de magia. 

ORI= para acalmar a dor, para atrair 
simpatia... 

OYN= mel- felicidade, mistura-se aos pós 
para ser ingerido e para atrair o asé das 
lyamis. 

IRUKERE= transferencia do poder, usado no 
ebó para transferir o asé do orisá, e para a 
pessoa colocar no ori. 

ERU= cinza usada no banho, para apagar o 
sofrimento , amorte, a perseguicáo, para 
abrir a capacidade de entender e enxergar 
visáo na água. 

OBI= para aplacar a ira da morte e de todas 


as tragédias. 


PROTECOES: 

Um pouco de casca de ljapa, brilhantina, 
akoko, 01 fava de ataaré, peixe bagre, carne 
de Búfalo. 

Ao colocar para torrar, coloca-se uma faca 
sem o cabo, depois é retirada e junte ao Ibá 
de Ogun, com dendê por cima. Pegar a folha 
de Peregun, e dividir os pós em várias 
porções diferentes nas folhas, fazendo-as 
como um saquinho e fechando-as com linha. 
Pronunciar Isore Ogun: Revestir o patuá com 
uma pele de onça, se houver ou algum 
animal selvagem se possível, poderá ser 
usado como pulseira, colar, tornozeleira, em 


couro preto ou branco. 


Esse amuleto é usado em tudo que trouxer 
prejuizo. Levar no corpo. Náo pode haver 
relações sEsuais com o amuleto, ou entrar na 
água, pois inválida o processo mágico. 

PARA PROSPERIDADE 

Um pedaço de carne ( que poderá ser seca ). 
Colocá-la em um canto para ajuntar 
formigas, que deverá ser torrado junto com 
as formigas. 
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- uma fava de ataaré 

- folha de fumo,( ou fumo de rolo) reduzir 
até virar po 

Egi ogbe (3X) Fun mi 


Lo mi/ta mi 


Ki ntan nile sibata 
O pó da folha de fumo, deve se juntar a 
carne e a formiga torrada. Soltar o hálito trés 
vezes por cima para pedir licenca a esséncia 
vital que está ali depositada. 
RezaroEjiogbe (3X) 
Em seguida lancar no ambiente.... 

Tudo que for evocado, deve soltar o 
hálito... 
ESU PARA SORTE 
-Um cupim grande, bonito e resistente, que 
deverá ser colocado em um alguidar. 
.- terra de estrada e terra de movimento 
- 3 favas de ataaré socadas 
- Yeorosun ( 30 gramas ) 


- Sangue de um Igbin 


- Pato 

- Angola 

- Sangue de peixe 
- Jogos de : baralho, dominó, dama... 
- 3 folhas de akoko 

- 3 tipos de taioba 

- papo de galinha torrado 
- 7 penas de Ikodidé 

- 7 penas de Agbe 

- 7 penas de Alukó 

- Buzios 


72 


- Gin 


- Moedas correntes 


Misturar tudo com argila ( socado). Usar 
pouca água e mais bebida (gin). Fazer uma 
imagem e semelhanca de Esu ( busto inteiro). 
Colocar buzios nos olhos, na boca, no nariz, 
na orelha. Deve ser moldado de uma bela 
forma. Numa Segunda feira, bem cedo, em 
jejum. ( só deve dar Obi e bebida, , o 
dinheiro passar no corpo e depositar no Esu.) 
REZAR: 

Esu Laalu 

O famoso 

(3X) 

Lo gbe oulo 

Ti nbe nile 


Ti nbe lode 


Wa fun mi ( pode mudar o nome ) Kionla, ki o 
nije 

Laaraiye 

Vai buscar todo o dinheiro 

Toda a felicidade para dentro de minha casa 
E aquele dinheiro que esta fora de minha 
casa No mundo, traga para mim 

Para eu prosperar e sobreviver 

Ó vocé, ó grande 

Obs: deve se Ter sempre diálogo com o Esu: 
Bom dia Esu 

Bom dia para o senhor 

VIDENCIA: 

- Remela ( secreção viscosa do canto lacrimal 
) de olho de cachorro 


- Pelo de gato 


- Ataaré 
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- Folha de yalode 

- Akoko 

- Odundun 

- Pele de cachorro ( couro de cachorro) 
Reduzir tudo a pó.. 

- trés tecidos- vermelho, branco, preto 
V-)- divide-se o po em trés partes 

P-) após recitar, coloque um sob o 

B-) outro com trés linhas e faca o patúa com 
trés couros,na sequéncia das cores, 
costurando —os com as três linhas, uma de 


cada vez. 


Tapar um olho de cada vez e observar, 
depois com os olhos semi- 
abertos, e bem cobertos pronunciar: Mo ri - 
eu vi, eu encherguei 
Won gba mi 
Emi de omo aye 
-Quando sentir para náo realizar algo, náo o 
faca. 
PARA DOR: 
Ori 
Banana de costela 
Folha de costela 
Coração de bananeira 
Manjericão 
Sasanrá 


Boldo do Chile 


Ataaré 

Pinháo paraguaio 

Lelecun 

Arida 

Yerosun 

Cactos com espinho chato, babosa,. Juntos 
com ou para dor fisica ( parcial). 

Efun 

Osun 
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E através do Jogo se faz a confirmacáo do 
uso... 

FOLHAS NOBRES E INDISPENSÁVEIS 

Teté 


Oju- Oro 


Osibatá 

Renren ( Oriri ) 

Yanrin ( serralha ) 

Odundun 

Akoko ( coloca-se no batente da porta ) 
Yialode —pinháo paraguaio branco, folhas das 
Yiami 

Yeye- cajá do norte, Ogun 

Peregun 

Afumo ( erva de passarinho ) 

Pinhão roxo- serve para banho de assento 
para curar hemorroida Ataaré — usada 
também para Osalá 

Taioba — usar os três tipos 


Samambaia 


Sapata- de oxossi ( maranta lisa ) a outra é 
listrada ( ewa ). 

Fedegoso 

Maria.sem.vergonha — torambowo 
Mariwo-= amarra-se no Ogun e no Esu,no 
assentamento 

Folha de Iroko 

Melão.São.Caetano= para febre e abrir o 
apetite, serve para lavar todos os orixas.., 
misturada no sabáo da costa, para banho e 
abaixar a febre. Cravo.de.defunto= usado 
para excitar a mente, lavar o Ori, somente 
para banho no Ori. 

Asplenio, ninho de ave ( aquela de 
floricultura, tipo almeráo ). 


Renda portuguesa= Osun e lemoja 


Samambaia= rabo de peixe ( Omu-ebé) Osun 
e lemoja ( a folha se abre na ponta ). 
Colonia de Oxala 
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Chifre de Veado= não para consaração, 
masserar para lavar os pés.,para viciados, 
teimosia, para reduzir a compulsão da 
pessoa. Bananeira Ornamental= usar a folha 
para ebó, tirar o ebó em cima delas, usado 
para pessoas com mais de 40 anos que não 
atingiu os principios básicos da vida, e para 
recuperar o tempo perdido na vida, no Bori a 
pessoa deve deitar em cima da folha. 

Obs: não pode ser usadas em jovens. Pode se 


juntar com efun e Osun, da esquerda para a 


direita, pinta-se a folha.vários conjuntos de 
oito tracos. Um conjuntod e Osun, um de 
Efun, assim alternadamente. 

EJIOGBE 

IMAN 

Imu Oxun= samambaia de árvores, todas 
samambaias para sorte e progresso. 

We We= para doenças, fedegoso, para sorte, 
proteção, cozida e masserada. 

Pasan Koriko = espada de são jorge, para 
abrir caminhos e proteção. Oro Alago= 
cactos ( todos ), babosa, em casos de doença 
grave, junto com sabão da costa, yerosun,oro 
alago,em casos de cirurgias. 


Akoko= para obter respeito 


Yialode= para colcoar comida para Esu e 
Obaluae contra perseguicáo, para sorte, para 
sacralizar o orixa.,contra doencas e 
assassinato. Ataaré= pimenta da costa. Tudo 
aqui se deve colocar no fogo para torrar, 
para manter o asé, preservar o asé dos 
elementos que foram torrados. 

PARA COMÉRCIO, NEGOCIOS, USO PESSOAL 
76 


Raiz de sasanrá 
01 fava de ataaré inteira 
areia-do-rio ( da parte superior, montanhosa 


) 
01 pote 


casca ( osso ) da cabeça do carneiro- De 
preferencia de um carneiro sacrificado para 
XangO, conta doenças, mortes, males.) 
Colocar em um pote a areia, e por cima da 
areia a raiz, a folha de yalode, tudo inteiro, 
ataaré,a cabeça do carneiro e chifres. 
BANHO PARA VIDENCIA 

Nove moscas noturnas ( pegá-las à noite ) 
Água de rocha empoçada 

Pele, da parte debaixo das duas asas de um 
pombo branco 

Olhos de lagartixa 

01 fava de ataaré inteira 

folha de guine (9 para homem e 7 par mulher 
Oju Oro 


Osibatá 

Coração de bananeira ( a ponta ) 

Juntar tudo e torrar. 

Obs: o que se observar não poderá ser 
falado, ou se assustar, porque poderá ficar 
louco, também causa insônia. 

Uso: pode-se fazer um corte ( pequena 
incisão) em cada pulso e misture o pó como 
sangue, com sabão da costa para banho,. 
PROTEÇÃO DE USO PESSOAL 

- 01 orogbo 

- edun-ara ( ota de Xango ) 

- 01 obi cortado em 201 partes ( não pode 
sobrar e nem faltar ao 

cortar o Obi ( de 4 gomos ). 


- 01 ikodié 


- Oju- Oro, osibata ( seco ou fresco, um 
pouco de cada). 
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- 01 cabeça de bagre inteira 

- 201 gráos de ataaré 

- pelo das costas de um gato ou gata ( para 
ninguém te derrubar ) 

- 01 pedaço de pano preto pequeno. 
-Moer o edun-ara, torrar tudo e com este pó, 
fazer um amuleto, para ser usado junto ao 
corpo, ou na umbigueira,. 

O sacerdote usa para tirar o ebo ou mexer 
com coisas delicadas. Usar junto ao corpo. 
Colocar o pó no amuleto de pano preto,e 


enrolar em couro preto. 


A protecáo com o tempo, pode desaparecer, 
é necessário refazer o pó. 

PROTEÇÃO PARA CASA 

01 garrafa grande e transparente 

inhame do norte, 21 pedacos sem casca, em 
tamanho para colocar dentro da garrafa. 
Agua da chuva 

Areia do mar ( de dentro do mar ) 

Areia do rio ( de dentro do rio ) 

Colocar a areia do mar, e depois a do rio, obi, 
orogbo de dentro do assentamento de 
Xango. 

Cana-de-açucar com o nó 

Mel 


Sal, cinza 


Náo poderá tampar a garrafa. Para acalmar 
casas de ambiente desagradavel e ou 
acalmar casais. 

Pendurar a garrafa na entrada da casa, não 
poderá ser tampada. 

O dono da casa ou cliente deve estar 
despido, para pendurar a garrafa e para 
retira-la tambem. Pderá ser enterrada na 
entrada da casa,nesse caso não poderá mais 
desenterra-la. 

PROTEÇÃO PARA SORTE PESSOAL NO 
COMERCIO OU NAS VENDAS 
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Obs: não poderá fazer para si mesmo.... 


201 gráos de milho de galinha 201 gráos de 
feijáo fradinho cabeca de coabra 

bastante cabelo de milho 

201 folhas de batata doce roxa 

cabeca de pombo branco 

Penas de galo ou galinha ( vivo), devendo 
tratar bem da ave, para ficar robusta e bela, 
quanto mais forte e esbelta ficar, mais 
energia terá a realizacáo do trabalho. O 
animal náo poderá ser morto, antes dos 21 
dias, caso aconteca, deverá ser repetido o 
processo... 

- 3 buzios grandes ( aje ) 

- Sesefun ( muitas micangas de Oxala ) 

- Osun 


- Semente de costela de Adáo ( 01 banana ) 


- Folhas de giló 

- 7 folhas de mariwo 

- brilhantina ( Rekureku ) 

- terra de feira 

- cabelo de albino ( a ) 

- 3 igbin 

Preparo: 

As contas de Osalá são socadas, junte com 
buzios,e os 3 igbins. Estes são os primeiros 
ingredientes, após, tudo deverá ser torrado 
numa panela, durante aproximadamente (05 
horas ). Após reduzir tudo a pó, juntar sabão 
da costa ( que deverá Ter uso para 2 à 3 anos 
). O banho deverá ser semanal. Colocá-lo 
dentro de uma sopeira branca. Antes, deve 


se colocar 3 buzios marrons (grandes ) no 


interior da sopeira com tampa ,após o sabáo 
por cima. Obs: o sabáo deverá ser socado 
com o pó, num piláo. 

Alimentar o sabão com um pombo branco, 
para sacralizar o Ejé por cima do sabão.. 
Após o término do sabão, a pessoa deve 
lavar os buzios e os carregar no bolso, ou 
bolsa, roupa ou no local do trabalho.. Retirar 
21 penas do pombo e enfeitar o sabão da 
costa ao 
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seu término, despachar as penas.. Guarde-o 
com certo afeto,e o 
banho deverá ser tomado nas segundas 


feiras. 


Sendo mulher, náo poderá tomar o banho 
menstruada. 

Em casos de viagem, náo o levar, pois o 
banho deverá ser tomado 
somente na própria residencia. 

A soperia, deverá permanecer na 
residencia. 

A denominacáo do banho se dá AWURE. 
O sacerdote deve prepara-lo bem humorado, 
com tranquilidade, cujo objetivo designa 
passar este Asé ao AWURE ( ato de 
generosidade ). 
PARA PROTEÇÃO E ATRAIR A SORTE ( ou para 
nada faltar ) 


- papo de galinha ou de um galo 


O galo ( galinha ) deve estar bem alimentado 
e o papo bem cheio. A ave 

deve ser sacrificada para Ogun ou Esu ,com: 
- 16 ovos galados 

- 01 cabeça de pombo branco 

- 01 fava de ataaré 

- efun 

- Osun 

- Folha de vassourinha ( o suficiente ) 

Torrar todos os elementos com mel.. Ingerir 
pequena quantidade em Jejum , que devera 
se pegar com os dedos, passar no umbigo. 
As porções podem ser confecsionadas e 
distribuidas em vários potes, para que nunca 
falte nada em sua casa. 


ORI INDIVIDUAL E ORI COLETIVO 


Tudo o que existe tem seu próprio Ori. Cada 
ser humano tem seu Ori individual e cada 
coletivo, seja um grupo, uma comunidade 
uma sociedade, também tem seu Ori. Como 
no caso individual, o Ori de um grupo é quem 
determina o destino desse grupo. Assim, um 
ambiente empresarial, social, político, 
comercial, tem seu Ori. Uma família, uma 
instituicáo, uma aldeia, uma cidade, um país 
tem seu Ori. Tudo o que existe tem Ori, ou 
seja, tem pré- determinações e a 
compreensáo disto favorece a compreensáo 
da realidade humana. 

O Ori de um coletivo influencia os Oris 
individuais de seus integrantes. Muitas vezes, 


o destino coletivo é um grande empecilho 


para a materializacáo de destinos individuais. 
Cabe ao orientador verificar por meio do 
jogo se um ori grupal está atrapalhando o 
desenvolvimento de um indivíduo desse 
coletivo. Também é um Ori coletivo o 
responsável por tragédias sociais. Para 
ocorrer uma grande celebração ou um 
acidente é preciso haver determinado 
encontro de Oris. Os Oris se encontram para 
produzir impacto espiritual. Os encontros de 
Oris em um coletivo qualquer é sempre pré- 
determinado: são Oris destinados a viver 
conjuntamente uma certa experiência. 
CUIDADOS DIÁRIOS COM ORI PARA 
AUMENTAR SUA SORTE 


O simples gesto de lavar a cabeca todos os 
dias ou nos momentos de aflição, tristeza, 
confusões emocionais ou mentais, desperta 
Ori e ele responde, ou seja, a consciência 
capta as suas mensagens. Acariciar o Ori e 
cantar para ele também são ações simples 
que devem ser adotadas diariamente: 

“Ao acordar pela manhã, vou acariciar, vou 
abraçar o meu Ori.” 

Afinal, ele é a fonte de tudo de bom na 
minha vida: trabalho, amor, riqueza. Ao 
acordar, podemos e devemos acariciar nosso 
Ori. Em momentos de nervosismo também o 


acariciamos para nos acalmarmos. 


Cantigas de ori 


. Ori rere ee 

. Loo’ri ff mi oò 

. Oorí fi reere 

. Edáreree 

. Leeda á mimi oò 
. Edááreereee 

. Mo tii kéékeré éé 


. Moo'séé Orí fi mi 


O 0 N OA aA A 0 N eè 


. Oorí i reere 

10. Mo sì tun-un dàgbà 

11. Oorí íí rere ee 

12. A dá á máá gbá àgbe ee 


13. N'eedá á mi oo 


14. Oorí reere ee 

15. Oori íí rere l'oorí mii oò 

16. Oori reere ee 

1. Um bom Ori, um bom destino, repleto de 
axé de realizações 

2. Assim é o meu Ori 

3. Um bom ori, um bom destino, repleto de 
axé de realizações 

4. Um bom destino, provedor de uma boa 
vida 

5. Assim é o meu destino 

6. Um bom destino, provedor de uma boa 
vida 

7. Desde pequeno, desde que nasci 


8. Sei da missão do meu Ori 


9. Um bom Ori, um bom destino, repleto de 
axé de realizações 

10. Eu cresci dentro da Cabaça da Sabedoria 
das divindades 

11. Um bom Ori, um bom destino, repleto de 
axé de realizações 

12. O criador que jamais vai se esquecer de 
mim e dos caminhos que 

devo seguir para alcançar os bons resultados 
13. É o meu Eledá, o meu destino 

14. Um bom Ori, um bom destino, repleto de 
axé de realizações 

15. O meu Ori é um bom ori, repleto de axé 
de realizações 

16. Um bom Ori, um bom destino, repleto de 


axé de realizações 


1. Orí ii núúú 
2. Moo e eebo 00 
3. Orfí linu oò 
5. Jowógkóomáábaa 
toode jée 
1. Ao meu Ori Venerável (“cabeca interna”) 
2. Estou fazendo devocáo 
3. Ao meu Ori Venerável (“cabeca interna”) 
4. Estou fazendo devocáo 
5. Para que meu comportamento e 
temperamento náo destruam a 


minha sorte 


Máábaatoodeejée 


7. Máábaatoodeejée 


8. Nimosooo 

9. Ori ii núúú 

10. Moo e eebo oo 

11. Oríí iinú oo 

13. Jowóó kóo máá baa 

toode jee o 

6. Para que nada que vem de dentro de mim 
estrague tudo de bom que tenho missáo de 
realizar 

7. Para que nada que vem de dentro de mim 
estrague tudo de bom que tenho missáo de 
realizar 

8. Estou pedindo essas bênçãos 

9. Ao meu Ori Venerável (“cabeça interna”) 


10. Estou fazendo devoção 


11. Ao meu Ori Venerável (“cabeca interna”) 
12. Estou fazendo devoção 
13. Para que meu comportamento e 
temperamento não destruam a 
minha sorte 
Cantiga de Ori 3 
1. Orí waa 00 
2. Áá e rere fún-ún wa aa 
3. Edáwado 


4. Áá e rere fún-ún waa 


8. Áá e rere fún-ún waa a 


9. Orí wa 00 


10. Áá e rere fún-ún wa aa 
11. E dá wa 00 
12. Áá e rere fún-ún waa 


13. Ori oka nii A *aánú 


y s Z } 


15. Ìràwé iigbó nif A 'aánú 

1. Nosso venerável Ori 

2. Seja provedor de todo tipo de sorte para 
nós 

3. Nosso venerável Eledá (destino) 

4. Seja provedor de todo tipo de sorte para 
nós 

5. É o Ori de ọká (tipo de cobra) que provê a 


sobrevivência e o 


sustento deọká 


6. É o Ori de eré(jibdia) que provê a 
sobrevivência e o sustento de ere 

7. Nosso venerável Eledá (destino) 

8. Seja provedor de todo tipo de sorte para 
nós 

9. Nosso venerável Ori 

10. Seja provedor de todo tipo de sorte para 
nós 

11. Nosso venerável Eledá (destino) 

12. Seja provedor de todo tipo de sorte para 
nós 

13. É o Ori de oká (tipo de cobra) que provê a 
sobrevivência e O 

sustento de oká 

14. É o Ori de ere(jibóia) que provê a 


sobrevivência e o sustento de e ere 


15. São as folhas que caem na floresta que 
protegem o solo da 

16. 

1 7 . 18. 19. 20. 2 1 . 22. 23. 

24. 25. 

26. 


A e rere fún-ún waaa Ori waa 00 
Ad e rere fún-ún waaaEdáwaodo 
Ad e rere fún-ún waa Ori oká ń '3ánú oká áá 


àánú erè ee Irawé iigbó níí ń 


lrawé é o dan nii 'aánú ò dan-án 
Edáwaado 

Á e rere fún-ún waaa 

floresta e o mantêm saudável 

16.São as plantas e a água que tem no delta 
que protegem o delta e 

preservam sua identidade 

17.Nosso venerável Eledá (destino) 

18.Seja provedor de todo tipo de sorte para 
nós 

19.Nosso venerável Ori 

20.Seja provedor de todo tipo de sorte para 
nós 

21.Nosso venerável Eledá (destino) 

22.Seja provedor de todo tipo de sorte para 


nós 


23.É o Ori de oká (tipo de cobra) que prové a 
sobrevivência e o 

sustento de oká 

24.E o ori de erê(jibóia) que provê a 
sobrevivência e o sustento de erè 25.São as 
folhas que caem na floresta que protegem o 
solo da 

floresta e o mantém saudável 

26.São as plantas e a água que tem no delta 
que protegem o delta e 

preservam sua identidade 

27.Nosso venerável Eledá (destino) 

28.Seja provedor de todo tipo de sorte para 
nós 

Cantiga de Ori 4 


1. Abori booyé éé 2. Abooe oo 


3. Abori booyé èè 4. Abooe oo 

5. Aborí booye 

6. Ke fi kúú 

7. Aboribooyé 8. Aboe 

1. Aquele que recebe o bori 

2. Que alcance o axé que precisa durante 
esse ritual 

3. Aquele que recebe o bori 

4. Que alcance o axé que precisa durante 
esse ritual 

5. Aquele que recebe o bori 

6. Jamais terá morte prematura nem o azar 
de náo terminar o que 

comecar na vida 


7. Aquele que recebe o bori 


8. Que alcance o axé que precisa durante 


esse ritual 


Babalorixá António D'Ogun 


